﻿Părerile etice ale gnosticilor au fost condiționate de doctrina teologică sau dogmatică a originii omului și a scopului său final Gnosticii priveau omul ca pe un microcosmos, format din suflet și trup, reflectând cele trei principii ale universului - Dumnezeu, demurg și materie, dar în diferite grade Drept urmare, ei au împărțit oamenii în trei clase: pneumatice, în care spiritul divin din lumea ideală avea o preponderență, psihici, în care exista un amestec al principiului spiritual al vieții cu materia și somaticii sau giliks, în care a dominat principiul material Printre mărturisitorii religiilor umane, pneumatica se găsește doar la creștini, deși nu toți creștinii sunt pneumatici, majoritatea psihicului lor Cerințele etice sau regulile practice privind comportamentul oamenilor dintre gnostici puteau fi adresate doar psihicilor Căci numai ei puteau ieși din situația incertă și să se apropie de pleromă; în timp ce pneumatica, prin însăși natura lor, era destinată mântuirii, la fel cum somaticii erau sortiți morții sigure Problema centrală a eticii gnostice este problema atitudinii față de materie, carne și înclinațiile sale Această întrebare este rezolvată în sens invers: unii în sens ascetic, alții în sensul libertinismului Ambele decizii au pornit dintr-o viziune dualistă a lumii și a materiei corpului ca sursă a răului sau a păcatului Gnosticii atât de serioși precum Saturnilus și Marcion, disprețuind trupul, îi interziceau toate plăcerile și plăcerile, mai ales în ceea ce privește mâncarea, refuzau căsătoria pentru a evita amestecul cu materia păcătoasă Alții, ca nicolaiții, majoritatea ofiților, carpocrații, vorbeau despre sentimentul superiorității mândre a spiritului asupra materiei - că senzualitatea trebuie cucerită prin satisfacerea plăcerilor sale senzuale; nu există nimic care să poată lega spiritul sau să-l învingă De aici antinomianismul complet Uneori, o extremă mergea la alta Așa că, de exemplu, nikolaiții s-au gândit mai întâi să-și îndeplinească cererea principală că este necesar să se epuizeze CARNE (Set catahruo & tu aarki) prin asceză strictă, apoi au considerat că este mai bine să atingă același scop, cu ajutorul unor extreme libertinismul Distorsiunile iudeo-creștine și lingvistice ale învățăturilor lui Hristos nu erau, în sensul propriu, erezii creștine Au apărut la periferia creștinismului, ca să spunem așa, în zonele sale de graniță în contact cu iudaismul și păgânismul și au ieșit din relații neînțelese noua religie creștină la religia evreiască și religia și cultura păgână - Prima erezie care a apărut în cadrul creștinismului, pe pământul său a fost Montanism La hotarele Misiei și Frigiei, la mijlocul secolului al II-lea, a apărut un anume Montanus cu o "nouă profeție" (Eus V, ) Bazându-se pe Evanghelia lui Ioan, în care Iisus Hristos le-a promis apostolilor trimiterea Duhului Sfânt, Paracletul, în viitor, montaniștii au susținut că venirea Duhului făgăduit devenise deja un fapt și iată-le - Montaniștii, sau mai degrabă profeții lor frigieni - sunt apostolii Paracletului revelat Așa cum Hristos s-a înălțat asupra lui Moise și a Profeților, tot așa a făcut Paracletul prin Maximila și Priscila, femeile prooroci care l-au însoțit pe Montanus, peste Hristos și Apostoli Ultima revelație este așadar cea mai înaltă ( ) Aceasta înseamnă că Paraclitul a avut și apostolii săi, la fel ca Isus Hristos Unul dintre profeții montanisti, Themizon, s-a străduit să dea scrierilor sale aceeași semnificație ca și epistolele din Ap Pavel ( ) Chiar și în timpul vieții lui Maximilla (care a murit în ), el a jucat un rol remarcabil printre montanistii frigieni A scris "epistole catolice" către întreaga Biserică și, încercând să-l imite pe Sf Pavel, care a insistat energic asupra abolirii Legii lui Moise prin învățătura lui Hristos, a cerut recunoașterea universală a noii profeții Profeții frigieni s-au prefăcut prin ei a fi organele inconștiente ale zeității vorbitoare În profețiile supraviețuitoare din Montana, Dumnezeu Însuși a spus: "Omul doarme, dar eu sunt treaz" - "Nici un înger, nici un mesager, ci eu - Domnul Dumnezeu a venit" "Eu sunt Tatăl, Fiul și Paraclitul" (Epith Heres HHVSH, , ) Admiratorii lor credincioși au acordat cea mai mare importanță imediatei acestei revelații, excluzând orice independență umană a profeților Toate aceste dezvăluiri au fost înregistrate cu minuțiozitate Montaniștii aveau tot felul de cărți și ode către Montanus, și psalmi și profeții ale lui Maximilus Este de înțeles dacă romano-catolicii de la începutul secolului al III-lea le-au reproșat că înmulțeau la nesfârșit Scripturile și cereau să fie citite în timpul slujbelor divine ( ) Montaniștii au vrut să adauge cele mai recente la Vechiul și Noul Testament, ca ultima și cea mai perfectă revelație a lui Dumnezeu - Revelația lui Dumnezeu în Montana și însoțitorii săi a atins o nouă ultimă etapă a manifestării și acțiunii sale, astfel încât, în vederea apropierii ( ) Epifan ep XIVIII, ; la Evs V, , ; Tertulian Virg vel eu; monog ; ( ) Euc V, - (?) Hippolit VIII, ; cf la Evs VI, sfârşitul lumii să pregătească comunitatea prin noi revelaţii şi noi cerinţe pentru cauza perfecţiunii şi perfecţiunii tuturor În teologie, dogmatică, "noua profeție" nu era diferită de biserică Întreaga noutate a montanismului constă în exigențele moral-ascetice, rigoriste și în chemarea la pocăința finală "El a învățat să desființeze căsătoriile și a dat legi cu privire la post" (Evs V, ) Viața ascetică era necesară, având în vedere apropierea, iminenta a doua venire a lui Isus Hristos și descoperirea Ierusalimului ceresc Montan a indicat și locul unde va urma "Petusa și Timion, cetăți mici din Frigia, a numit - Ierusalim, cu intenția de a aduna acolo oameni din toate țările" (Eus V, ) Aparent, montanismul a fost creat printr-un fel de "secularizare" a creștinismului în vremurile post-apostolice Să ne amintim de lucrarea contemporană "Păstorul" de Hermas cu denunțurile ei El a învățat despre sfârșitul iminent al lumii, în dovada căruia a arătat revărsarea ultimei revelații divine prin Paraclet În acest caz, montanismul, pe de o parte, este o erezie, ca doctrină a noilor revelații, ca izvoare ale credinței și vieții noastre, pe de altă parte, ca o schismă, ca noi cerințe rigoriste necunoscute Bisericii Alogs Ca în opoziție cu montaniștii, erezia Alogoi a apărut în Asia Mică (Epith Heres LI, , ), adică "prost" sau "nerezonabil" - numele, potrivit prof Bolotov (P, ), dat de polemişti în sens ironic Între timp, Epiphanius îl oferă ca fiind propria lor invenție Ei au respins apartenența Evangheliei a -a și a Apocalipsei la Sf Ioan Teologul și le-a atribuit paternului lui Kerin-fa Acest lucru, se pare, a fost făcut pentru a priva montanismul de sprijinul său asupra Evangheliei a -a a Paracletului care vine, ca scrierile și predicarea apostolului În același timp, alogii au respins și însăși doctrina "Cuvântului propovăduit de la Ioan", parcă necunoscută apostolilor Nici alogienii nu au recunoscut existența pre-eternă a Fiului lui Dumnezeu, constatând că Evanghelia spune doar că Duhul Sfânt S-a pogorât peste Hristos în Iordan și în acel moment Iisus a fost proclamat "Fiu Iubit" Ei au preferat Evanghelia după Marcu tuturor celorlalte Evanghelii și au arătat un mare interes pentru natura umană a lui Isus Hristos Nu există motive pentru a-i considera pe Alogoi drept adepți ai presbiterului roman Caius, care a respins autenticitatea Apocalipsei (dar nu a Evangheliei) și a scris împotriva lui Hippolit Monarhismul În legătură cu alogs, Hippolytus și Epiphanius au pus originea monarhismului Numele "Monarhieni", după Tertulian (împotriva lui Praxeas, cap III), corespundea pe deplin principiului de bază al ereticilor, care vorbeau despre ei înșiși "a- narchiam tenemus " Harnack găsește această expresie ironică în gura lui Tertulian În ceea ce privește numele obișnuit de "antitrinitari", acest nume - ciudat în compoziția filologică: аѵті - greacă, trinitas - latină, - nu se bucură de atenție printre istoricii dogmatici Această erezie a apărut spre sfârșitul secolului al II-lea și a căzut în două direcții: a) dinamiști sau adoptanți și b) modaliști Dinamiști adoptivi La sfârşitul episcopiei lui Eleutherius ( - ) sau la începutul papalităţii lui Victor ( - ), tăbăbarul Theodotos a venit din Bizanţ la Roma, după Ipolit şi Epifaniu, atgast/haa/ha t ѵtgo carieră Potrivit lui Athanasius și Epifanie, Sabellius a învățat că Dumnezeu nu este în același timp Tatăl și Fiul; dimpotrivă, El acționează în trei energii succesive: în primul rând, în lumea Tatălui ca Creator și Legiuitor, apoi în pământul Fiului ca Mântuitorul - această activitate începe cu întruparea și se termină cu înălțarea - în cele din urmă, PÂNĂ ACEASTĂ, Duhul Sfânt, ca dăruitor și împărțitor de daruri Nu se știe nimic despre timpul morții lui Sabellius Episcopii romani Eleutherios, Victor, Zephyrinus și Kallistos, în timpul a căror administrare a scaunului roman ( - ), au apărut la Roma reprezentanți talentați și învățați ai monarhismului, au fost cel mai puțin pregătiți să înțeleagă falsul lor înțelepciune teologică; au fost precauți de acord cu amândoi, dar au simțit o simpatie deosebită pentru modalism Cu toate acestea, bunul simț nu le-a schimbat și nu s-au dus decisiv la una sau cealaltă extremă În timpul coliziunii, la începutul ІП c sub Papa Zephyrin, Hippolyta cu modaliștii, mai ales cu Sabellius, ei a încercat să le împace Potrivit lui Hippolit, Papa Zephyrin, un om "simplu, deloc învățat, chiar analfabet, călăuzit de sfaturile celor slab educați, dar inteligent Calist, odată, în prezența întregii Biserici, a declarat: "Nu recunosc decât pe Dumnezeu, pe Isus Hristos, iar în afară de El nu cunosc alți născuți ȘI răniți" (eyo> o! KALLIST SCvL trebuia să corecteze această formulă pură modalistă a episcopului său și a adăugat imediat: "dar nu Tatăl a suferit și a murit, ci Fiul" (oѵk Pap / r atgehaѵev, aĂĂJ Y'ds) (VEZI YPPOLITH Philosoph) IX, ) În vremea când a domnit Calist, relațiile dintre preoții care se certau - Hippolitus și Sabellius - deveniseră și mai agravate Kallistos a încercat la început să-i aducă la un compromis și a propus următoarele prevederi, așa cum i s-au părut conciliante: "Cuvântul Însuși este Fiul, Însuși și Tatăl; acestea sunt nume diferite, dar un spirit unic, inseparabil; Tatăl nu este diferit ȘI Fiul nu este diferit, DAR UNUL ȘI ACEȘI (oѵk allo eіѵаі Patera, allo Se Ytov, ev Ze kaі to аѵto ѵtgarkhyѵ) - Și Duhul Întrupat în Fecioară, Nu altul lângă Tatăl Tatăl care a suferit pe Fiul "Dumnezeu este un Duh", spune Scriptura, "(Duhul) nu este altul în afară de Cuvânt, iar Cuvântul nu este altul în afară de Dumnezeu Aceasta este o persoană singură (tgroashtgov) diferită ca nume, dar nu ca fond Acest Cuvânt este singurul Dumnezeu, întrupat și făcut om" (Filos X, ) Această formulare a întrebării trinitare nu l-a satisfăcut nici pe Hippolit, nici pe Sabellius Atunci Calist l-a excomunicat pe Sabellius din Biserică; iar Hippolyte însuși s-a separat, stând în opoziție cu Papa Calist, ca âvrt-papă; avea propria sa mică comunitate Maniheismul La sfârșitul secolului al III-lea a apărut în Orient maniheismul, o erezie constând în amestecarea elementelor învățăturii creștine cu religia Zoroastra Această erezie s-a dovedit a fi extrem de tenace: a existat sub diferite denumiri (bogomilism, catarism, albigensianism) până la sfârșitul Evului Mediu În prima jumătate a secolului al III-lea, religia persană a lui Zoroastru a cunoscut o reformă din cauza unei lovituri de stat În , ea a ajuns la putere, înlocuind dinastia Arzakid, noua dinastie sasanide, care s-a ocupat de ascensiunea națională a întregii vieți S-a dovedit că religia poporului și-a pierdut și cele mai bune aspecte spirituale, moștenite de la Zoroastru, transformându-se într-un dualism brut cu cultul ritual extern Necesitatea corectării religiei a fost recunoscută; nu este de mirare dacă, în același timp, gnosticismul în general și siriacul în special și-au arătat influența Gnosticismul, al cărui fondator Vardesan a murit abia în Ocupați de pe vremea dinastiei sasanide cu treburile restabilirii religiei la splendoarea ei de odinioară, magicienii perși au decis să recunoască unicul principiu al lui Zeruane - Akerene (Zeruane Ake-geue) și să elimine, să alunge dualismul nepoliticos și reprezentanții săi maguzeeni ( Magu-sâer al thanaviah) Nu este nimic surprinzător în faptul că în același timp ar putea exista oameni care au înțeles altfel restaurarea sau reformarea religiei, convinși că experiența pe care o oferă este singura corectă și adevărată În Persia în acest moment, Manes s-a dovedit a fi o astfel de persoană Scriitorii occidentali ( ), greci și orientali ( ) se contrazic în a descrie viața lui Occidentalii îl numesc Cubricus și îl fac un sclav eliberat Dimpotrivă, conform poveștilor persane de est, Manes (Mani, Manes, Manichăus) este un urmaș, o ramură a celui mai important fel de magicieni și a fost faimos ca om de știință și artist Potrivit mamei sale, el ar fi venit din dinastia regală Arzakids și s-a născut în - în Babilon Potrivit acelorași surse, în anul , în principalul oraș persan Manes, el s-a declarat mesager al adevăratului Dumnezeu pentru învățătura dreaptă, deși înainte de aceasta ar fi fost creștin, chiar presbiter, alungat din comunitatea creștină pentru liber gândire Întâmpinat ostil de regele Sapor I (Schâhpur, - ), a părăsit Persia și a rătăcit mulți ani în Turkestan, China, India, întemeind comunități peste tot După moartea regelui Sapor I, s-a întors în Persia în același an ( ) Regele Gormizd l-a primit favorabil și i-a dat un castel pentru a fi protejat de preoți Doi ani mai târziu, locul defunctului Hormizda a fost luat de Baram I (Bahram I, Vararanes), ostil lui Manes Sub pretextul unei dispute cu magii, Baram I l-a chemat de la castel; la o dispută cu adevărat aranjată, Manes a fost recunoscut ca fiind cu adevărat învins și a fost crucificat în - Toți istoricii sunt de acord cu privire la un astfel de sfârșit tragic al vieții lui Manes Manes este creditat cu următoarele lucrări: a) Schâpura-kan, sau cartea secretelor, cartea uriașilor, cartea de instrucțiuni pentru ascultători, b) cartea părților principale, kefaHash c) învierea, Evanghelia vie, tgrau/hateii; d) comoara vieții (n) Extrem de caracteristic învățăturilor lui Manes, ca și gnosticismului, este un dualism deschis; problema lor principală este originea naturii spiritual-senzoriale din doi ( ) Cap SURSA PENTRU ei este Acta disputationis Archelai episc Mesopot et Manetis hae>r (pag ) ( ) Sursele ORIENTALE sunt culese de la Herbelot, Biblioth orienta Paris Vezi Evsev Ts I VII, ; Socrate , ; Ieronim De viris ill ( ) Fragmente din Epifanie haer LXVI, , ; August De natura boni, c ; Deactis c Felice Manich , ; Evod De Fide n principii, iar scopul practic este eliberarea de materia principiului spiritual Sursele învățăturilor lui Manes au fost ideile persane, babiloniene, evreiești și gnostice Până acum, nu este suficient de clarificată întrebarea cât de mult a beneficiat maniheismul de pe urma creștinismului Maniheismul este ostil lui Isus, considerându-l de natură diavolească; dar, pe de altă parte, împrumută de la creștinism instituțiile și activitățile sale de cult - împărțirea adepților în ascultători și desăvârșiți, folosirea botezului și a comunicării - Puterea atractivă a maniheismului constă în amestecul de elemente ale tuturor marilor religii orientale într-o asemenea formă care corespundea cel mai mult stării de spirit a estului Învățătura maniheenilor este aceasta: din veșnicie există două substanțe egale sau zei cu propriile lor Regate separate: Lumina și Întuneric, Ormuzd și Ahriman, cu numeroși eoni Dumnezeul luminii este bun și sfânt, umplând totul de lumină, ca un soare binefăcător; în timp ce zeul întunericului - natura materială și răul - este Satana cu demonii săi Tărâmul său include cinci elemente - întuneric complet, noroi gros (nămol, noroi), vânt furtunos, foc distructiv și fum sufocant Acest regat este dominat de vrăjmășie reciprocă și război constant În timpul acestei lupte, au văzut lumina superioară care i-a atras, au făcut o alianță între ei și au decis să atace împărăția luminii Pentru a proteja împotriva unui astfel de atac, zeul cel bun scoate din regatul său "mama vieții", cel mai înalt suflet al lumii, din care s-a format Primul Om Echipat cu cinci elemente pure (lumină, foc, vânt, apă, pământ), primul om a intrat în lupta împotriva întunericului, dar cel din urmă a reușit să-i smulgă o particulă de lumină, care s-a amestecat cu materia și a devenit o lume formatoare principiu Ca rezultat, a existat un amestec al ambelor regate "Duhul viu" a venit să ajute prima persoană: (&> y ty/sh, spiritus vivens), care a format lumea vizibilă În ea se revarsă materie uşoară, ca un suflet, numit şi Fiul lui Dumnezeu Dezvoltarea ulterioară are ca sarcină să elibereze, să separe de materie lumina care a căzut în ea și să transfere părțile eliberate treptat către soare și lună Dacă toată materia uşoară este personificată în Fiul lui Dumnezeu, atunci în timpul procesului indicat el se împarte în două: el, închis în materie, este Iisus Suferintul, Isus patibilis; și din moment ce părți din lumină sunt eliberate și transferate către soare, el este Isus care nu suferă, Isus impatibilis Isus este ajutat în lucrarea Sa de Duhul Sfânt care trăiește în eter În timp ce demonii, spiritele rele, împiedică procesul de eliberare în toate modurile posibile Omul este o imagine a unei lumi mixte; are două suflete - o lumină și un suflet rău Regele întunericului a adunat cea mai mare parte din lumina pe care o avea și a închis-o în Adam Apoi l-a creat din îngâmfa pe Eva în intenția de a-l captiva pe Adam prin pasiune, de a zdrobi natura luminii care locuiește în el și de a face imposibilă eliberarea printr-o astfel de slăbire Scopul, aparent, a fost atins: lumina sufletului lumii a fost individualizată în urmași și a fost închisă în numeroase temnițe (corpuri), astfel puterea ei s-a slăbit spre exaltare Deja prima căsătorie (fertilizarea) a fost primul păcat Dar oamenii tot nu au murit Călcarea poruncii - a mânca din pomul indicat, a venit de la bunul Dumnezeu O persoană păcătuiește, dar de fapt nu el, ci corpul lui care o domină, este o închisoare cu un suflet rău Păcătoșia lui este rezultatul slăbiciunii și, prin urmare, pocăința este suficientă pentru ca el să fie iertat Un suflet de lumină captiv nu poate fi eliberat prin el însuși Hristos domnind în soare, acest suflet strălucitor, neîntinat de materie, Iisus impatibilis, coboară la oamenii înșelați prin păgânism și iudaism El a perceput doar corpul vizibil și a suferit doar pe cele aparente El a învățat cum oamenii ar trebui să se elibereze treptat de materie și cum se vor întoarce în Patria lor Cerească Dar deja apostolii Săi (numiți cu dispreț "galileeni") nu au înțeles în mod corespunzător învățătura Lui Ulterior, creștinii au pervertit-o și mai mult Prevăzând aceasta, Hristos, Fiul luminii veșnice, Fiul omului, a promis că-l va trimite pe Mângâietorul (ParacLtuto?), care a apărut acum în Manes pentru a-și restaura religia pervertită Cei desăvârșiți, lipsiți de legături materiale, trec în primul rând către soare și lună, apoi către eterul perfect și cel mai pur tărâm al luminii Restul trebuie să rătăcească de la un corp la altul, la plante, la animale La sfârșitul procesului de curățare, creația vizibilă va fi distrusă prin foc Maniheenii au respins complet Vechiul Testament și au considerat Noul parțial neautentic, dar parțial interpolat; au văzut în el neghina semănată din arhontul rău, o acomodare pentru iudaism Ici și colo s-au referit la St Pavel și evangheliile canonice și mai multe despre apocrife Ei au recunoscut trei Persoane divine - Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt; dar aceasta este doar o asemănare exterioară cu creștinismul, pentru că Fiul și Duhul lor sunt emanații ale Tatălui sau, conform unei idei ulterioare, nume diferite Învățătura morală a maniheenilor era în deplină armonie cu viziunea lor teoretică Sarcina principală a omului este eliberarea de legăturile materiei, pentru a oferi sufletului strălucitor un avantaj asupra sufletului rău Agenții de curățare ar trebui să servească drept "sigiliu a gurii, a mâinilor și a sânului" (Signaculum oris, manus, sinus) Pecetea gurii interzicea orice blasfemie, mai ales Paracletul, consumul de alimente din carne și băuturi stimulatoare; perfect trebuie să fie mulțumit de grădină și fructe de câmp Amprenta mâinilor implică datoria de a cruța viața animalelor și a plantelor, de a renunța la bunurile materiale și de a prefera o viață contemplativă în pace trupească Sigiliul pântecului inspiră virginitatea, abținându-se de la căsătorie și, în orice caz, de la a produce și a naște copii Toate aceste reguli despre abstinență sunt obligatorii doar pentru perfecți (perfecti, electi), iar catecumenii sau ascultătorii sunt liberi de ele Cultul exterior, exoteric al maniheenilor era foarte simplu - fără altare și rituri; în fiecare duminică posteau; ziua morții lui Manes a fost și o zi de post Cultul interior, exoteric, a fost ținut secret; era însoţită de licenţialitate sălbatică - La primirea în comunitatea lor, maniheii foloseau diverse simboluri - propriul botez cu ulei, împărtăşirea fără vin, un semn special de cunoaştere prin jertfa mâinii drepte Maniheii și-au format propriul ecleziastic și, în imitație a creștinismului, cu o ierarhie specială În frunte se afla marele maestru Manes, Paracletul, care a avut urmași, deși nu imediat după moartea sa Era înconjurat de maeștri sau apostoli, sub ei erau episcopi - , apoi preoți, diaconi, evangheliști, aleși în general Maniheii au atras adepți prin propria lor asceză imaginară, prin forma istorică vizuală de expunere a greutății, puțin înțelese, prin promisiunea unei înțelepciuni superioare și prin ispita unui cult secret La scurt timp după moartea fondatorului lor, maniheii s-au răspândit în Africa proconsularis și, prin urmare, în regatul roman Dar maniheismul a fost supus nu numai unei controverse crude din partea creștinilor catolici, ci a fost dezrădăcinat de legile sângeroase din partea împăraților păgâni - asta pentru că provine din Persia, care le era ostilă Chiar și împăratul Dioclețian a emis un edict în împotriva acestei secte, cerând ca liderii să fie arși împreună cu scrierile lor, adepții lor tăiați capul și confiscarea moșiilor Acest edict a devenit modelul pentru alte edicte imperiale similare ulterioare Căci din secolul al IV-lea secta nu numai că nu a scăzut, dar și-a câștigat tot mai mulți adepți O dovadă strălucită a puterii neobișnuit de atractive a maniheismului în secolul al IV-lea este cazul pasiunii lui Augustin pentru acesta, care a durat (fascinație) timp de nouă ani întregi ( ) ( ) Prof IV Popov Personalitatea și învățăturile Bl Augustin, p Lupta Bisericii împotriva ereziilor din secolele II și III (O revelație pozitivă a doctrinei creștine ) Acum să vedem cum s-a deschis conștiința bisericească și a reacționat la iluziile care tocmai s-au prezentat printre creștini individuali sau societăți întregi Primele monumente creștine ale epocii post-apostolice sunt creațiile oamenilor apostolici Ce sunt ei? Există o încercare de a le înțelege ca "primul vlăstar" al sămânței sădite a Cuvântului lui Dumnezeu pe pământul fertil al Bisericii originare, Biserica darurilor spirituale deosebite care nu au încetat încă, Biserica martirilor și intens eshatologic aspiratii A observa creșterea acestei sămânțe în sufletele, mințile și inimile celor mai buni reprezentanți ai celei de-a doua generații de creștini - aceasta pare a fi sarcina doctrinei creștine pragmatice Această sarcină, desigur, este foarte înaltă, dar cu greu fezabilă Procesele și experiențele interne din suflete nu sunt accesibile istoricului Punctul lui de vedere este empiric; materialul său sunt faptele și observațiile Creațiile oamenilor apostolici au apărut, desigur, din interesele, nevoile sau nevoile timpului lor; sunt plini de ideile pe care creştinii le-au trăit după timpul apostolic Oricât de simple au fost primii adepți ai creștinismului și cât de necomplicate erau relațiile lor de viață, la fel au fost și primele lucrări creștine atât ca formă, cât și ca conținut Scrisoarea sau mesajul este forma lor; instrucțiuni, sfaturi, îndemnuri și avertismente - conținutul acestora; afirmarea poruncilor (Vechiului Testament și) moralității evanghelice în inimile și viețile credincioșilor, un avertisment împotriva ereziilor care apar, o explicație a principiilor structurii bisericii constituie sarcina principală a activității literare a ucenicilor apostolici Această activitate ni se pare a fi destul de săracă, atât ca volum și formă exterioară, cât și de puțin conținut În scrierile lor, nu vom găsi, ca în scrierile bisericești ulterioare, nici tratate dogmatice speciale generale, nici dezvăluiri dialectice iscusite ale adevărurilor creștine, cu atât mai puțin fundamente spirituale, speculative ale acestora Aici găsim, în loc de dialectica vicleană, un cuvânt puternic, dar simplu și lipsit de artă; în loc de metafizică, o serie de prevederi acceptate de credință și aprobate cu ajutorul argumentației istorice, biblice și tradiționale Pentru acea cunoaștere perfectă și adevărată despre care vorbește Clement, ep Roman ( ), ( ) Clemens ad cor XL "ta / Zavu ttu; Ѳеаъ ypo'crecos )) "Adâncurile lui Dumnezeu gnoză" a constat în asimilarea prin credință și păstrarea moștenirii apostolice, transmisă oral și în scris Bisericii de către apostoli Semnificația oamenilor apostolici constă în faptul că ei, în timpul originii lor, sunt direct adiacenți scrierilor canonice ale Noului Testament; că erau descendenți din persoane care erau strâns înrudite cu apostolii; în acest sens, ele reprezintă conținutul conștiinței creștine, împrumutat de discipolii apostolilor din contactul personal cu ei, din instrucțiunile lor orale și scrise În sfârșit, în continuitatea tradiției, scrierile oamenilor apostolici formează prima legătură între apostoli și generațiile următoare până în zilele noastre Revenind la un teren concret, trebuie remarcat că pentru vechii creștini, o prezentare epistolară a credințelor și experiențelor lor nu era deloc obișnuită Cei mai mulți dintre ei erau alcătuiți din oameni simpli și săraci (Compară cu Cor - ), iar propovăduirea lui Hristos a devenit disponibilă pentru ei "nu în cuvinte persuasive ale înțelepciunii umane, ci în manifestarea spiritului și a puterii "( Cor ) Apostolii înșiși au recurs la prezentarea scrisă a învățăturilor lui Hristos doar din necesitate Mulți dintre studenții lor cei mai apropiați, precum Sila, Sostene, Tit, Timotei, Apolo și alții, nu și-au părăsit deloc scrierile Iar aspirațiile eshatologice ale vechilor creștini - așteptarea celei de-a doua veniri a lui Isus Hristos în viitorul foarte apropiat - nu au creat o atmosferă favorabilă pentru fixarea predicării creștine în scris Totuși, chiar și în asemenea condiții de viață, mai era nevoie de edificare și de învățătură Acest scop a fost servit în primul rând de scrierile din B Testament, iar apoi de literatura evreiască apocrifă, apocaliptică, ca și cartea Enoh, Înălțarea lui Moise, Apocalipsa lui Baruc, Cartea (a IV-a) a lui Ezra, Testamentul celor Patriarhi ( ) Dar ei, desigur, nu i-au putut satisface pe deplin pe cei care au devenit creștini Așadar, alături de literatura Vechiului Testament, există și scrierea creștină - de asemenea în mare măsură apocrife - de exemplu, diverse evanghelii apocrife care trebuie gândite - înseamnă Evan Luca ( - ); Evanghelia celor Apostoli, Evanghelia lui Petru, Evanghelia copilăriei lui Hristos Chris ( ) Creștinii (iudeo-creștinii) au folosit, de exemplu cartea lui Judith (ІCor LX), Tobit ( Cor XVI); au mai citit Maccab cartea (Tertulian împotriva evreilor cap GV), Psalmii lui Solomon și cartea lui Isus, Fiul lui Sirah; Hotărârile evreiești se fac cunoscute prozeliților în Didache, în discuția sa despre două căi (I-VI) Cartea pseudo-epigrafică a lui Enoh este citată în epistola lui Iuda (v ) și Barnaba (pag GV și XVI) în ultima epistolă este un text (pag XII) din Ezra al IV-lea, Herma are o referire la profeția lui Eldad și Modad (Viden II, ); martiriul lui Isaia este menționat de Iustin într-o conversație cu Trifon (p CXX) apocrifele tian au apărut sub alte nume, cum ar fi actele lui Pilat, faptele lui Pavel (Pavel și Sila), faptele lui Ioan, Andrei, Toma etc Este imposibil să obținem informații pozitive despre această literatură ca apocrifă - nici despre loc, nici despre timpul originii sale, nici despre autorii săi Dar, de fapt, Apocrife s-au bucurat de o mare popularitate și au avut un cerc larg de cititori Aceasta rezultă din menționarea acesteia în monumentele antice, în special printre gnostici Acest lucru este de înțeles; până în secolul al IV-lea nu s-a dat un canon definit, strict al scrierilor apostolice, creștinilor li s-a oferit posibilitatea de a alege cărți de citit după gustul lor și după interesele lor Cu excepția scrierilor apocrife, se obișnuiește în Occident să se înceapă expunerea monumentelor literaturii creștine antice cu așa-numitul simbol apostolic, despre care Sf Rufin( ) Aquil (f ) Acum, nimeni nu crede povestea lui binecunoscută despre crearea acestui simbol de către apostolii înșiși, înainte de a merge să predice în diferite țări Acest simbol este considerat pur și simplu un simbol baptismal și liturgic al bisericii romane antice Textul său real a apărut abia la mijlocul secolului al V-lea, originea lui nu poate fi explicată Prima mențiune a simbolului Bisericii Romane se găsește la Sfântul Iustin (I apol ) Acum ne întoarcem la monumente care au deja mult mai multă certitudine, nu numai în comparație cu literatura apocrifă, ci și cu atât -numit simbol apostolic Aceasta este creația oamenilor apostolici, sau în termeni occidentali, "părinți apostolici" Pentru prima dată acest nume le-a fost dat în secolul al XVII-lea I B Cotelier (JB Cotelier, ), care a numit "Patres aevi apostolici" - Barnaba, Clement al Romei, Hermas și Policarp Mai târziu s-a obișnuit să fie printre ei atât Papias din Hieropolis, cât și autorul epistolei către Diognet "Învățătura celor Apostoli" descoperită în a început să fie numărată printre scrierile Părinților Apostoli Este dificil de indicat vreo trăsătură caracteristică comună prin care aceste scripturi ar fi combinate într-un singur grup În orice caz, epistola către Diognet, prin natura ei, ar trebui atribuită literaturii apologetice Învățătura celor Apostoli (Ds akh^ tsu a eka atgoatoXshv) Titlul complet al acestui monument, deschis de mitropolitul grec Philotheus Vrienniy în în singura MANUSCRIERE a secolului al XI-lea Majoritatea cercetătorilor datează scrierea acestui monument în ultimele decenii ale secolului I î Hr (Bardengever, ( ) Comentariu in eymjbo'lum apostolorum c - Migne Patrologia lat T XXI c prof Pisarev, prof Popov și alții); Siria sau Palestina sunt recunoscute ca loc de scris; autorul este considerat a fi iudeo-creștin Didache înfățișează în mod inimitabil poziția Bisericii creștine în cea mai veche epocă a ei Din punct de vedere al conținutului, acest eseu este moralist: sub formă de instrucțiuni succinte, dă instrucțiuni privind două căi: viața și moartea (cap I-VI), - privind practica liturgică a botezului (VII), postul și milostenia ( VIII), celebrarea Euharistiei (IX-VII) X) A doua parte conține informații despre relația dintre comunitățile creștine și viața individuală a acestora Chemarea la vivacitate și indicații pentru vremuri viitoare constituie concluzia (XVI) Solia lui Barnaba În epistola însăși, sau mai precis, în tratat, nu există nicio indicație a autorului Totuși, în semnarea manuscriselor și în citatele antice ale lui Clement Alexandrinul (Strom II, , ; VII, ) și Origen (p Cels I, ) și în mențiunile lui Eusebiu (TS I) , ; VI, ), Ieronim (De vir ilustr VI) - este trecut numele lui Barnaba Dar în timpurile moderne, conform semnelor interne, majoritatea cercetătorilor nu pot fi de acord să recunoască originea acestui mesaj de la Sf Barnaba, coleg de muncă cu St Paul Ei subliniază, de exemplu, că învățătura autorului epistolei despre Vechiul Testament nu corespunde celei apostolice și, în special, a Sf Paul (Bardengever), lucru greu de admis la tovarășul său; opriți atenția asupra cunoștințelor inexacte de către autorul epistolei prescripțiilor rituale evreiești, ceea ce nu poate fi așteptat de la "Levitul cu pr Cipru" (Faptele Apostolilor ) În plus, ei văd o referire directă la autor ca un creștin din neamuri în cele ce urmează expresia mesajului (III, ): "Dumnezeu ne îndeamnă pe toți - nu vă îndreptați ca prozeliți către legea evreilor" (Prof I Popov) Argumentele prezentate nu sunt atât de convingătoare încât să facă este imposibil să te ții de punctul de vedere anterior Totuși, luând în considerare subiectul doar în termeni generali, cel mai convenabil este să lăsăm deschisă întrebarea autorului epistolei Momentul scrierii epistolei de către majoritatea cercetătorilor este considerat a fi la sfârșitul secolului I ; Locul scrierii este Alexandria Prin natura conținutului ei, epistola marchează momentul din viața primilor creștini în care aceștia au încercat să-și clarifice atitudinea față de sânul mamei lor - iudaismul Pe lângă introducere (cap I) și încheiere (cap XXI), epistola este împărțită în două părți inegale, dintre care prima este didactică (P-XVII), a doua (XVIII-XX) este moralizatoare despre două poteci, învecinate cu Didache (І-VII ) Scopul epistolei este indicat la început (I, ): "ca prin credință să aveți cunoștință desăvârșită Tot ceea ce este scris în Vechiul Testament trebuie înțeles ca rostit în Duhul "(еѵ тѵ/іаті), adică trebuie interpretat figurat, alegoric Deci Doamne dorește nu jertfe materiale sângeroase, ci o inimă smerită (capitolul II), nu posturile trupești, ci faptele bune (capitolul III), nu tăierea împrejur a cărnii, ci auzul și inima (capitolul IX) etc Creații cunoscute sub numele de Clement al Romei Asemenea epistolei lui Barnaba, prima epistolă către Corint nu indică nici numele autorului său, ci se prezintă pur și simplu ca o lucrare a comunității romane trimisă Bisericii din Corint Dar Dionisie Corint vorbește despre scrierea sa de către Clement al Romei (în Evs Ts I PP, ; ГV, ), apoi Egesippus (în Evs PI, ) și Ieronim (De vir illustr VX) Sfântul Irineu menționează că a existat o tulburare în Biserica Corintiană din episcopia lui Clement, iar apoi Biserica Romană a trimis acolo un mesaj (c h Sh, ) Despre chipul lui Clement, ca al treilea succesor al Sf Petru în amvonul roman, pe lângă Sfântul Irineu spune Bl Ieronim (De vir ilustr XV) și Eusebiu (C I Sh, ) Acesta din urmă își întinde episcopia pe ani, din anul al lui Domițian până în anul al lui Traian ( - ) Harnack (Chronologie I, ss , - ), pe baza listelor episcopale romane, plasează biroul episcopal al lui Clement în anii - Origen în comentariul său la Ioan , Eusebiu (Ts I PI, ), Epifanie (heres XXVP, ), Ieronim (De vir illustr XV) îl identifică cu Clement, menționat de ap Paul în scrisoarea sa către Phil Omilia și întâlnirile pseudo-clementine îl fac pe Clement o rudă a casei imperiale Flavian De aici și ipoteza: acest Clement, vărul împăratului, a fost consul în și și a fost dat la moarte ca creștin Acest mesaj al lui Clement trebuie recunoscut ca fiind legendar De fapt, nu știm nimic despre Clement, cu excepția faptului că în timpul său și probabil cu ajutorul lui, Biserica Romană a întocmit epistola Corint Bisericile - fie că era iudeo-creștin sau creștin lingvistic, cercetătorii argumentează despre acest lucru Potrivit lui Bardengewehr, el era de origine evreiască ( ) Există unele motive pentru a afirma că a fost un liber al consulului Titus Flavius Clement și, prin urmare, și-a adoptat numele ( ) El este dat ca martir de Rufinus, Papa Zosimas într-un mesaj din și de Conciliul de la Vaison (von Vaison) din Actele martiriului său, chiar și conform declarației cardinalului Gergenröter, "nu au nicio valoare istorică semnificație" ( ) ( C) Bardenhewer Petrologie s ( ) Apostol Lightfoot Gras I , s ; - W Moeller Lehrb Este ( ) JK Hergenrother, Handbuch d un lg kg neubearbeit von P Kirch, , I am Tradiția ulterioară (Jer , ad Eustoch ep ) numește o insulă din vestul Italiei drept loc de exil al unei femei creștine, Domitilla Deschiderea seifului familiei Domitilla, Roma ep în secolele II şi IV dovedește că a fost o înmormântare creștină Kaus (după de Rossi) Roma eotteranea , S - W Moeller, I, După cum mărturisesc deja legendele martirilor și Recognitiones, numele lui Clement era ținut în mare cinste în antichitate Nu fără motiv, i-a atribuit Epistola către Corinteni, Codexul alexandrin (A) plasează imediat după Apocalipsa lui Ioan Teologul, ca Uraf^ Același respect și popularitate este dovedit de scrierea în numele său a unui număr semnificativ de lucrări care în mod clar nu-i aparțin Pe scurt, conținutul epistolei către Corinteni, la care se poate pune, ca motto al propriului său zical (p LVII) ((Makete ѵtgotаygeѲѲy)), ESTE: "ÎNVĂȚI SĂ SE SUCURMĂ" În Corint (c I, ; cf XLVII, ) au apărut oameni neliniştiţi şi voinici, care s-au răzvrătit împotriva primaţilor bisericeşti şi au vrut să-i lipsească de locurile lor Clement înseamnă să pună capăt necazurilor Introducerea sa (cap І-П) descrie în culori vii starea strălucitoare a Corintului comunități în trecut După ce a subliniat starea ei tristă acum (cap II), autoarea trece la prima parte (cap ГV-ХХХГV), care conține instrucțiuni și îndemnuri de natură generală, avertizează împotriva invidiei și interesului propriu și învață smerenia și ascultarea , referindu-se invariabil la tipuri si exemple aceste virtuti in Vechiul Testament A doua parte (capitolele XXXVII-LXI) trece deja la poziția actuală a Corintului Biserica, vorbind despre ierarhia bisericii și dovedește nevoia de ascultare față de liderii legitimi ai bisericii Concluzia Epistolei ( ) (capitolele LXn-LXV) rezumă ceea ce s-a spus Simplitatea și claritatea limbajului din epistolă a fost deja remarcată de Fotie (Biblioth Cod ) Așa-numita a -a epistolă către Corinteni, cele două epistole către Fecioare și Clementine sunt încă atribuite incorect lui Clement al Romei Clementinele (cl^'ѵti'a) sunt de obicei înțelese ca lucrări care tratează viața lui Clement al Romei și pretind a fi lucrări ale condeiului său Acestea sunt Recognitiones (întâlniri), Homiliae ( /uĂiat) și două abrevieri (stgіto/yur Sfântul Ignatie purtător de Dumnezeu ( ) Se cunosc foarte puține lucruri despre viața lui A fost al doilea episcop al Antiohiei după Evodius, succesorul Sf Petru, deci, inclusiv pe acesta din urmă, al treilea Episcop al Antiohiei ( ) A devenit o victimă ( ) Bardengever (Petrologie ) vede "semnificația dogmatico-istorică a epistolei, mai ales prin faptul că prezintă o dovadă faptică a primatului Bisericii Romane" ( ) Dintre diferitele ediții ale Actelor martirice ale Sfântului Ignatie, ediția colbertină, Martyrium Coibertinum, este considerată cea mai bună, dar nu se bazează pe surse sigure, precum Acta praesid , o relatare a unui martor ocular sau o descriere a lui Ignatius însuși - și conține o mulțime de lucruri nesigure ( ) Origen Gomil pe St Luca; Evs Ts I oarecare persecuție întâmplătoare și a fost condamnat să fie sfâșiat de fiare la Roma ( ), sub împăratul Traian ( ) În călătoria sa pe uscat, a fost escortat de soldați romani și a avut două opriri lungi pe drum, unde a fost întâmpinat de reprezentanți ai Bisericilor din Asia Mică Prin ei, el a transmis mesaje turmelor lor Prizonierul a avut prima oprire în Smirna Aici a fost întâmpinat de reprezentanții Bisericilor din Efes, Magnesia și Tralles; prin intermediul lor s-au transmis mesaje și turmelor acestor Biserici ( - ) Epistola a -a către romani a fost scrisă tot din Smirna După ce și-a exprimat la începutul epistolei respectul pentru această Biserică, având în vedere înalta ei semnificație pentru lumea creștină, Sf Ignatie a cerut comunității să nu mijlocească pentru eliberarea de suferința lui viitoare "Căci nu voi mai avea o asemenea ocazie să ajung la Dumnezeu și nici nu te vei marca cu o faptă de martir dacă nu taci Nu faceți nimic mai mult pentru mine decât că l-am omorât lui Dumnezeu acum, când altarul este gata, apoi faceți un cor cu dragoste și cântați un cântec de laudă Tatălui în Hristos Isus, pe care Dumnezeu l-a cinstit pe Episcopul Siriei să-l cheme de la Răsărit spre Apus Cere doar că Dumnezeu are putere interioară și exterioară pentru mine, astfel încât eu nu numai să vorbesc, ci și să doresc" (Ch P-Sh) În concluzie, el încredințează comunității romane Biserica sa siriană orfană, după Dumnezeu A doua oprire lungă a fost făcută la Troas Aici St Ignatie a primit vestea fericită despre sfârșitul persecuției din Antiohia și a scris trei noi scrisori prin reprezentanți: către Philadelphiens, Smirniens și Polycarp of Smyrna Aceste epistole sunt revărsarea unei personalități profund religioase, tânjind cu pasiune să sufere pentru numele creștinismului, dar, în același timp, plină de interes aprins pentru problemele bisericești arzătoare ale vremii Punctul central al gândirii sale este Hristos Epistolele dezvăluie influența opiniilor lui Pavel, dar și a lui Ioan și polemizează atât împotriva iudaismului, cât și împotriva învățăturilor false docetice despre trup și Învierea lui Isus Hristos Mesajele Sf Ignatie, în diferitele ediții care au supraviețuit și în conținutul lor, oferă suficiente motive pentru diferitele opinii ale cercetătorilor lor, dispute și chiar negarea autenticității lor Eusebiu din Cezareea ( ) avea la îndemână o colecție de numai șapte epistole ale Sf Ignatie; între timp, o ediție este acum cunoscută cu de două ori mai multe dintre ele și alta cu jumătate din câte Într-un cuvânt, acum sunt trei ediții - lungă, medie și ( ) Origen este tot Homilia Evs C I Sh, de ani ( ) Eusebiua Chron R gir XIX, ( ) Ts I W scurt Lungimea, pe lângă cele binecunoscute epistole, conține următoarele : către Maria din Cassabolită, către Tarsi, către Antiohieni, către Heron, diaconul Antiohiei, către Filipeni, epistole către Ioan Teologul și unul către Fecioara Maria cu un răspuns la aceasta Această ediție este disponibilă în originalul grecesc și în vechea traducere latină Este scris totul cu aceeași scriere de mână, adică cu o mână, atât în alcătuirea primelor epistole, cât și în interpolarea celor neautentice Falsificatorul, se pare, a fost un urmaș al lui Apolinar, pentru că el susține apartenența lui Hristos la trup uman (cf Filip V, ; Filad VI, ) Potrivit lui Funk, el a trăit la începutul secolului al V-lea în Siria și este și compilator al "Canoanelor apostolice" - O scurtă ediție publicată în de Kureton pe baza a două manuscrise siriace ale mănăstirilor nitriene, încheie epistolele către Efeseni, Romani și Policarp Cu ultimul verdict aproape unanim al cercetătorilor, ea reprezintă o încercare nereușită, chiar ineptă de a scurta textul integral al mesajelor numite Ediția de mijloc, care conține epistole, într-un astfel de număr care au fost la mâna lui Eusebiu, este recunoscută ca fiind singura autentică În ceea ce privește conținutul epistolelor, așa cum s-a menționat deja, acesta este dedicat în principal chipului lui Isus Hristos, realității cărnii Sale umane și adevărului Învierii În ritul liturgic, Euharistia, ca mare sacrament creștin, este cea mai uimitoare dovadă a adevăratei credințe a Bisericii în Isus Hristos Prin urmare, Sf Ignatie acordă o semnificație specială comisiei și îi oferă reguli stricte Euharistia, după el, ar trebui să fie celebrată în biserica în care slujește episcopul și de acolo să fie purtată de diaconi în toate comunitățile creștine Pentru o asemenea lucrare este necesară o organizare ierarhică creștină strictă, cu primatul episcopului și subordonarea acestuia a preoților și diaconilor, căruia îi aparține la rândul său cea mai înaltă cinste Această doctrină, după cum spun savanții protestanți, despre "episcopatul monarhic" a servit timp de multe decenii drept motiv pentru a nega autenticitatea epistolelor, ca și cum ar afecta structura bisericii deja la sfârșitul secolului al II-lea Astfel de savanți de primă clasă precum Funk, Harnack, Lightfoot și Tsang au trebuit să se prezinte pentru a apăra autenticitatea acestuia din urmă, trimițându-i la domnia lui Traian ( - ) Sfântul Policarp din Smirna Informații scurte, dar de încredere despre St Policarpul este dat Sf Irineu și Eusebiu din Cezareea Irineu, care era încă băiat, a vizitat în Asia Mică, în Smirna, predicile bătrânului episcop și a auzit cum vorbea despre părtășia sa cu Ioan (apostolul) și cu alții care L-au văzut pe Domnul, "cum a citat cuvintele lor și ce a auzit de la ei despre Domnul, despre minunile Lui și ale Lui predare" C ) În , bătrânul Policarp din Smirna a vizitat Roma, sub Papa Anikita ( - ) Scopul acestei vizite a fost de a denunța gnosticii, care veniseră din tot universul la Roma până la mijlocul secolului al II-lea, precum și de a crea o practică comună în ceea ce privește sărbătoarea Paștilor și de a rezolva alte probleme În primul caz, Sfântul Policarp a reușit semnificativ - a reunit unii dintre gnostici cu "Biserica lui Dumnezeu", în problema sărbătoririi Paștelui, ambele părți au rămas neconvinse; în general, ambii reprezentanți ai Estului și ai Vestului s-au despărțit în armonie și pace C ) Un an mai târziu, la întoarcerea sa de la Roma, Sf Polycarp și-a încheiat viața fiind ars pe rug ( ), nu mai târziu de feb ( ) Epistola către Filipeni Sf Irineu îi atribuie Sf Polycarp transmite mesaje către comunități întregi, pentru a le întări în credință, și către indivizi C ) În altă parte, St Irineu remarcă: "dar există și o epistolă edificatoare (Іkavitatti) a lui Policarp către Filipeni" ( ) Epistola este un răspuns la Filipeni, plin de instrucțiuni morale, cu numeroase citate din scrierile Noului Testament (Mat Luca, Fapte, Pavel, trimis și păstor, adesea din I Petru etc ) Motivul cererii a fost infidelitatea unui bătrân Nu toată epistola supraviețuiește în originalul ei grecesc; textul integral al acestuia este dat de traducerea latină Scrisoarea lui Policarp este strâns legată de literele Sf Ignatie si scris la scurt timp dupa ei Prin urmare, protecția autenticității sale este indisolubil legată de acestea Erm și "Păstorul" lui Unele informații biografice despre autor provin din propria sa opera Ehm, așa cum se numește autorul (Visiones , , ; P, ), în tinerețe a fost vândut unei femei bogate, Rhoda, ca sclavă, apoi a fost eliberat de ea După aceea, a devenit bogat, datorită întreprinderilor comerciale de succes Cu toate acestea, această bogăție a fost adesea dobândită într-un mod nedrept, iar Erm a fost pedepsit de nenorocirile familiei: soția sa era certată, iar copiii nu numai că au renunțat la creștinism, ci și-au trădat și părinții Dintre toate proprietățile, Ermas avea un mic teren în apropierea orașului Roma (Visiones ІП, , ; IV, ) cu veniturile din care trăia Nenorocirea l-a adus la rațiune Din acel moment ( ) Sf Irineu - scrisoare către Florin - din Eus C I V, ( ) Sfântul Irineu - împotriva ereziei III, , ; Evs V, , ( ) Martiriul Sfântului Policarp este descris în Epistola Bisericii Smirnei către Biserica din Filipi sau în Eusebiu ( ) Bardenhewer Petrologie, s ( ) în Eusebiu V, ( ) Irineu - împotriva ereziei III, , a început să primească revelații din ceruri chemând oamenii la pocăință Yerm și familia lui s-au pocăit Herm a expus descoperirile primite în cartea "Păstorul" (Poі^ѵ, Pastor) După aspectul sau forma ei, cartea este împărțită cu ușurință în trei părți: Viziuni (Visiones, brao-a?) - , Porunci (sѵtoLats mandata) - și Proverbe (Similitudini, tgara / ZoLaO - Autorul însuși a împărțit cartea sa în două părți, referindu-se la doi soli diferiți ai cerului care i-au descoperit voia lui Dumnezeu I În primele vedenii, Biserica se deschide și îi apare lui Hermas sub masca unei bătrâne II În a cincea viziune, imaginea se schimbă - un înger al pocăinței a apărut înaintea lui Hermas, goі/г?}ѵ, pastor, de unde și titlul cărții, și de la el a primit porunci și a ascultat pilde Prima parte este foarte caracteristică celei de-a treia viziuni Aceasta este o viziune a unui turn în construcție pe câmp în timpul zilei Informat noaptea, după un post lung, mărturisirea păcatelor și pocăință, Herm a plecat a doua zi la câmp După ceva timp, a apărut o bătrână, însoțită de tineri Ea le-a ordonat tinerilor să construiască un turn Turnul a fost construit de ei pe ape din pietre pătrate strălucitoare Au fost ajutați de mii de oameni care au livrat pietre pentru clădire, scoțându-le din apă sau de pe pământ Pietrele extrase din apă erau netede și bine fixate între ele Pietrele de pe pământ erau foarte diferite ca valoare, așa că unele au fost folosite, altele au fost puse deoparte, altele au fost aruncate departe de turn În apropierea clădirii se aflau o mulțime de pietre, aspre, crăpate și rotunde, incomod pentru zidurile în curs de construire Bătrâna i-a explicat lui Ermas și semnificația acestei viziuni Turnul, după ea, este o Biserică creștină Este creat pe apele botezului de către îngerii superiori, care sunt ajutați de cei de jos Pietrele pătrate și albe sunt apostolii, episcopii, învățătorii și diaconii care își îndeplinesc slujirea sacră Pietrele extrase din adâncuri sunt martiri creștini Pietrele extrase din pământ și care intră în clădire sunt noii credincioși Pietrele lăsate lângă turn înseamnă păcătoși gata să se pocăiască Pentru a caracteriza pilde și asemănări, vom da unul sau două exemple Odată, în timpul unei plimbări, Erm a văzut un copac - un ulm, în jurul căruia era răsucită o viță de vie Un înger i-a apărut și i-a explicat semnificația viziunii senzuale Ulmul este stearp, vița este bogată în fructe, dar se odihnește pe ulm Deci bogații și săracii sunt folositori unul altuia Rugăciunea celor bogați nu poate ajunge la Dumnezeu de la sine Dar dacă îi ajută pe săraci, atunci acesta din urmă se roagă pentru el, iar rugăciunea lui are mare putere la Dumnezeu Sau, iată o altă pildă a "păstorului" despre post Proprietarul viei, plecând, l-a instruit pe unul dintre muncitori să pună stamine lângă fiecare viță de vie, promițându-i libertate pentru spectacol ordinele lui Slujitorul cu sârguință a făcut mai mult: nu numai că a sădit stamine, ci și a curățat întreaga vie de buruieni Întorcându-se, stăpânul, văzând eforturile sclavului, nu numai că l-a eliberat, ci l-a și făcut moștenitorul iubitului său fiu Deci, i-a spus păstorul lui Herma, și vei primi mare cinste de la Dumnezeu dacă vei împlini nu numai poruncile Lui, ci vei face și ceva bine în afară Aici se face sugestia: în zilele de post, încercați să nu mâncați nimic în afară de pâine și apă și distribuiți economiile rămase văduvelor și orfanilor Dar postul este benefic în împlinirea altor porunci ale lui Dumnezeu Autorul și ora originii lucrării Aceste întrebări sunt greu de rezolvat Iată câteva date Bătrânul o îndrumă pe Herma să transmită aleșilor revelația ei: "Scrie două cărți și dă-i una lui Clement și cealaltă lui Grapta Clement o va trimite în cetăţile din afară, în timp ce Grapta va zidi pe văduve şi orfani" (Vis II, , ) Prin Grapta, aparent, este clar că trebuie să o înțelegem pe diacona romană În persoana lui Clement, autorul însuși - nu mai poate exista nicio îndoială - dorește să-l prezinte pe papa Romei ca fiind primatul nu numai al comunității romane, ci având grijă și de alte Biserici, pentru care le trimite scrisori; o aluzie clară la scrisoarea către Corinteni; prin urmare, aparent, autorul însuși se numește contemporan al Papei Clement Pe de altă parte, canonul de Muratorium, apărut cel târziu la sfârșitul secolului al II-lea, mărturisește: "Cartea" Păstorului "foarte recent, în zilele noastre, a fost întocmită la Roma de Erm, într-o vreme în care scaunul Bisericii Romane a fost ocupat de fratele său Pius" ( - ) Pe baza în primul rând, Origen a presupus că autorul cărții este Erm, căruia ap Pavel în Epistola către Romani (cap ) Eusebiu din Cezareea și Ieronim au repetat această judecată Având în vedere dovezile Canonului Muratorian, această opinie nu poate fi acceptată Acum aproape toți cercetătorii sunt de acord că cartea a fost scrisă de fratele Papei Pius în - , adică înainte de vremea când puternicii profesori gnostici au început să-și formeze propriile comunități speciale, despre care nu există nicio indicație de la Hermas În ceea ce privește mărturia despre Papa Clement, Bardengewer sugerează că cartea a fost scrisă în părți chiar mai devreme, aproape de pe vremea lui Clement (Patrologie, ) Deși aici se simte artificialitatea, totuși, chiar și Gergenroeter I, , acceptă o astfel de presupunere Cartea, se pare, a apărut în atmosfera influenței montanismului care începuse deja - problema iertării păcatelor o interesează cel mai mult pe ea Principalele păcate sunt încălcarea căsătoriei și căderea de la credință (Vis ПІ; Sim - ), ele necesită pocăință (Mand ГV, , ; ГV, , ; , ) Cartea Păstorului era foarte respectată în antichitate Irineu (Adv haer ГV, , ) îl clasează cu uraf De asemenea, Clement Alec Sandrian și Origen o tratează cu mare evlavie Nu avem ocazia să supunem creaţiile oamenilor apostolici unei analize amănunţite Cu toate acestea, este necesar să faceți cunoștință cu fragmentele lui Papias din Hieropolis mai detaliat, deoarece ele ating o întrebare nouă, extrem de importantă și serioasă Potrivit Sf Irineu ( ), Papias "ascultător" ap Ioan Teologul și prieten cu Policarp din Smirna Lucrarea lui Papias "explicarea cuvintelor Domnului" (Aouioѵ kѵrіakshѵ €$Tffr)avs) scrisă conform lui Bardengewehr ( ) în jurul anului , a supraviețuit doar în fragmente, parțial de Sf Irineu (Contra haer V, , ), și cel mai important - în Eusebiu (Ts I III, ) Aceste fragmente, prin conținutul lor, mărturisesc atenția cu care Biserica antică a tratat învățătura apostolilor și modul în care au avut grijă să o păstreze în cea mai pură formă "Nu voi lăsa să vă spun (cui nu se știe), scrie Papias, că am învățat bine de la bătrâni ( ) și mi-am amintit bine și am adăugat explicații pentru a confirma adevărul Căci nu m-am ținut strâns de cei care, ca mulți, vorbesc mult, ci de cei care învață adevărul; m-am conformat nu celor care aduc aminte de poruncile altora (pentru învățătura creștină), ci celor care se țin de porunci dat de la Domnul pentru credință și care se întâmplă din adevărul însuși Dacă s-ar întâmpla să întâlnesc pe cineva care a vorbit cu bătrânii, atunci aș întreba despre învățăturile bătrânilor, de exemplu, ce a spus (cww) Andrei, ce Petru, ce Filip, ce Toma sau Iacov, ce Ioan sau Matei , sau oricare altul dintre ucenicii Domnului ceea ce spun Aristion și presbiterul Ioan (Aeuosl) sunt ucenicii Domnului Am crezut că informațiile despre carte nu mă vor ajuta atât de mult, ci o voce vie și eternă "În plus, Eusebiu parafrazează (Ts I PІ, ):" același scriitor spune o mulțime de alte lucruri care par să fi ajuns la el după o tradiție nescrisă " originea primelor noastre două evanghelii canonice Cuvintele lui Papias indică faptul că încă din prima jumătate a secolului al II-lea printre cei mai buni și mai educați creștini a existat dorința de a da o explicație clară a ceea ce Domnul Isus Hristos a învățat și a ceea ce a făcut Tot ce s-a păstrat de la Iisus Hristos era cunoscut sub numele de "tradiție", irapaSotn?, adică moștenire primită Traditia era impartita in scrisa si nescrisa (tgara Zoai? aurafo?) Învățătura lui Hristos a fost deja scrisă - și acest lucru este bine cunoscut lui Papias - de Matei, Marcu și de asemenea ( ) Irin Adv haeres V ( ) Bardenhewer, Petrologie, s ( ) Prin "bătrânii" lui Papias din Hieropolis, se obișnuiește să se înțeleagă pe apostoli înșiși Ioan Evanghelistul și, fără îndoială, au existat multe alte cărți sacre și nesacre Evident, au existat destul de multe cărți care pretindeau a fi o adevărată expunere a lui Hristos și a învățăturii creștine în prima jumătate a secolului al II-lea Simțind la început nevoia de edificare a literaturii și neaducerea încă - trebuie să ne gândim - la cunoașterea deplină a scrierilor apostolice creștine propriu-zise, sau, după cum am spus mai sus, neapreciind încă pe deplin cărțile noi în comparație cu cele antice, creștinii - mai mult, bineînțeles, iudeo-creștinii - au folosit, așa cum am menționat deja mai devreme, apocrifele care au apărut pe pământul palestinian sau grecesc Uneori cărțile evreiești au fost convertite în cele creștine, ceea ce s-a întâmplat cu binecunoscutele apocrife "Testamentul celor Patriarhi", unde, urmând exemplul Prințului Gen cap , o profeție este pusă în gura fiilor lui Iacov cu privire la apariția lui Hristos și moartea Lui etc Apoi a început creativitatea pe pământ creștin, când au apărut și o mulțime de tot felul de cărți apocrife - Evangheliile și Faptele Așadar, în ce poziție confuză se afla problema cărților creștine adevărate și a lecturii creștine utile în prima jumătate a secolul al II-lea Nu este surprinzător dacă oameni răuvoitori și poate chiar nerezonabili au început să amestece "învățăturile străine" cu creștinismul Din aceasta se poate vedea întreaga actualitate a încercării lui Papias de a verifica și confirma adevărata învățătură a lui Isus Hristos Necesitatea unei astfel de experiențe era evidentă Metoda aleasă în acest scop de Papias este foarte corectă: "Am crezut, spune el, că informațiile de carte (ta & tshѵ / Zirkhish) nu îmi vor aduce atât de mult BENEFICII, CÂT O VOCE VIE ȘI ETERNĂ (ta tgara fwtnjs fshѵ^ kaі rmogiggr)" Într-adevăr, în starea de fapt de mai sus, cărțile nu puteau fi de încredere, trebuiau verificate Cum ? Cu glas viu și veșnic, gândi Papias; prin acea tradiție vie, pe care o căuta de la "presbiteri", adică apostoli, ucenici ai Domnului Însuși Ce criteriu profund adevărat! Adevărat, metoda corectă, criteriul corect, nu l-au împiedicat pe Papias însuși să facă greșeli Se pare că a recunoscut Evanghelia evreilor, deoarece urafu-ul descrie Împărăția de de ani a lui Isus Hristos în cuvintele Apocalipsei lui Baruch Dar să nu fim riguroși în judecățile noastre despre el, ca Eusebiu: a sta cu capul deasupra timpului este cea mai rar întâlnită dintre aleși (m) Raționamentul și activitatea lui Papias Hieropolis se referă la subiectul principal și central al dezvoltării istorice a bisericii creștine - și anume canonul cărților sacre, sau mai precis, păstrarea întregii tradiții, atât orale, cât și scrise, primite de la Iisus Hristos prin apostoli Ne eliberăm de necesitatea de a relata istoria ( ) Prof Posnov Gnosticismul secolul II p - nona de carti sacre Să remarcăm pe scurt că până la sfârșitul secolului al II-lea canonul era în esență gata, așa cum se poate vedea din activitățile lui Meliton, ep Sardes, Canonul lui Muratoriev, și mai ales mărturia Sf Irineu Apologeți Oamenii apostolilor erau oameni simpli, neînvățați Dar în anii ai secolului II printre scriitorii creștini apar apologeți care s-au aflat la un nivel cu iluminarea timpului lor, unii dintre ei, precum Sf Iustin, înainte de convertirea sa la creștinism, aparținea clasei filozofice Toți cunoșteau mitologia păgână, studiau științele moderne, în special filozofia, aveau o viziune largă asupra statului și a vieții civile Din ele provine știința creștină, cea mai veche formă a cărora este apologia și controversa strâns legată de aceasta Sarcina apologeților a fost să apere creștinismul de atacurile societății păgâne în sensul cel mai larg - guvernul, clasele educate și oamenii de rând Apărând creștinismul de atacurile păgânilor educați, ei au pus întrebarea lui Hristos pentru a dovedi că creștinismul nu privește lumea păgână ca pe un massa perditionis, ci recunoaște în ea multe lucruri bune, bune, rezonabile Dar tot acest bine, rezonabil în păgânism (umanitate) a fost o manifestare, parcă, revărsată de la bun început în lumea omenească a lui Hristos Logosul Atunci au apărut primele experimente ale științei teologice creștine; Din păcate, nu putem spune că au avut succes Apologeții au căutat să aducă Logosul-Hristos mai aproape de logosul filosofiei grecești, care apare în sistemele lui Heraclit, Platon, stoici și evrei Filon Dar apropiind Logosul creștin de logosul filosofiei grecești, apologeții nu au acordat atenție concluziilor greșite care au urmat pentru doctrina creștină din această apropiere Pentru filosofia greacă, logosul este mediatorul dintre zeul suprem absolut și principiul sau materia inferior; comunicarea directă între ele este imposibilă, așa că pentru legătura dintre ele se introduce un logo Aceasta înseamnă că logosul filosofic este ceva necesar doar pentru crearea lumii și în aceasta constă ființa sa divină inferioară (subordinaționismul) Efectuând o apropiere între logoi dincolo de limitele propriu-zise, străduindu-se pentru analogii între ele - artificiale, impuse, inutile, de prisos - apologeții creștini au ajuns la teoria Cuvântului dual (Logos) a) Cuvântul imanent, existent în Dumnezeu - Aowo ? yZsavego?, - și b) Cuvântul în manifestare, revelat în lume - lbuo? tg/eoforiko? (zb) Astfel, analogia cu logosul grecesc a dus la respingerea eternității actuale a Logosului lui Dumnezeu Logo-ul necesar pentru ( ) Potrivit lui Theophilus Antiochus, "la început era Cuvântul și Cuvântul era pentru Dumnezeu" - Aoyos €ѵ іа €to? iar Dumnezeu era Cuvântul: tot ce era - Aoyos - tgroforikb lume, pentru a-i explica originea Prin urmare, apologeții vorbesc numai despre nașterea pre-pașnică a Fiului, și nu despre cea veșnică sau pre-eternă; existența Fiului înainte de nașterea Sa, după filozofii greci, și după ei apologeții creștini, este o chestiune cu totul de neînțeles Atunci Dumnezeu nu era Tatăl: fuit tempus cum Filius non fuit, qui Patrem Deum faceret Astfel s-a exprimat Tertulian, primul teolog al Bisericii Romane, care a fost "apologe" și erezeolog, care a răsturnat gnosticismul și a polemizat cu monarhiștii Următoarele persoane aparțin apologeților: ) Autorul necunoscut al epistolei către Diognet, unde toate acuzațiile aduse de păgâni împotriva creștinilor sunt respinse cu nobilă simplitate, ) Aristide, care a scris împăratului Antoninus-Pius ( -) ); scuzele sale sunt cele mai vechi care au supraviețuit pentru noi, ) Iustin filosoful la mijlocul secolului al II-lea într-o prezentare clară și convingătoare a apărat treburile Bisericii în fața împăraților, ) ucenicul său Tatyan, care mai târziu a devenit eretic, prin sarcasmul său i-a putut irita pe păgâni mai mult decât să convingă, ) Athenagoras, totodată autorul unui eseu vrednic despre înviere, ) Teofil al Antiohiei Cei mai vechi apologeți latini sunt Tertulian, care s-a remarcat printr-o puternică metodă legală și logică de probă, iar Minucius Felix s-a remarcat printr-un mod nobil de prezentare în dialogul său Octavius - Se pierd scuzele: Square(s), cel mai vechi dintre tot ce pomenește Eusebiu, Miltiade, care a scris "împotriva elenilor", "împotriva evreilor" și în plus a trimis o scriere defensivă "conducătorilor" ( ) (Antonin, Marcus Aurelius și Faith), apologia lui Meliton, ep Sardes și Apollinaris din Hieropol ( ) Dialogul dintre Iason și Papiscus a fost îndreptat și împotriva evreilor; au încercat să o restaureze în ultima vreme; precum și dialogul dintre Justin și Trifon Aceasta este cea mai veche apologie cunoscută a creștinismului împotriva iudaismului Aristides a fost, potrivit lui Eusebiu ( ), un filozof la Atena și și-a îndreptat apologia către împăratul Hadrian Cu toate acestea, studiile despre nou găsit în , în siriacă, textul acestei scuze i-au determinat pe oamenii de știință ( ) să creadă că Aristides și-a prezentat scuzele împăratului Antoninus Pius Autorul împarte oamenii în patru clase: creștini, evrei, greci și barbari și arată că numai creștinii au un concept adevărat despre Dumnezeu ( ) Vezi fragmente din Eusebiu IV, ( ) Eusebiu Ts I IV, ; V, ( ) ibid IV, ( ) ibid IV, cf Ieronim - De Viris - p ( ) Bardenhewer, Patrologie Sfântul Iustin Mucenic Tertulian l-a mai numit pe Iustin "Philosophus et martyr" ( ) El însuși se numește "fiul lui Iris Bahia din Flavius de Napoli" ( ) El a fost cel mai influent dintre apologeți, care a fost extrem de important pentru bazele teologiei catolice, iar datele biografice despre el sunt destul de clare S-a născut, după cum spune el însuși, la Flavius Napoli, bătrânul Sihem, în Samaria, din părinți elenistici, pe la - Și-a exprimat dezvoltarea internă în "Dialogul cu Trifon" ( ) După ce a trecut de educația filozofică și retorică obișnuită a vremii sale, a căutat în diferite școli filozofice să-și satisfacă nevoile religioase, adică luptă pentru cunoașterea lui Dumnezeu și beatitudine (еѵЪшрмІа) Cel mai mult, platonismul l-a atras prin concepția sa religioasă, iar stoicismul l-a atras prin învățătura sa morală După propria sa idee, întâlnirea și conversația cu un bătrân creștin, care a avut loc undeva în vecinătatea Efesului, a avut o importanță decisivă pentru el ( ) Devenit creștin, fără a-și scoate mantia filozofică, a devenit un filozof creștin rătăcitor La prima sa vizită la Roma, a fost întâmpinat cu mare ostilitate de cinicul Crescens, pe care l-a acuzat de ignoranță ( ) Cu toate acestea, el a rămas la Roma pentru o perioadă de timp relativ lungă; aici a deschis o școală creștină ( ), aici a scris prima și a doua scuză, iar apoi poate la Efes "Convorbirea cu Trifon" În ultimii ani ai vieții, s-a întors la Roma și a suferit sub prefectul Junius Rusticus în - ( ) Scrierile autentice ale lui Justin includ două scuze și un Dialog cu Trifon Momentul scrierii apologiei se referă la sau puțin mai târziu În manuscrisul din , a doua sau scuze minore sunt pe primul loc; dar că ordinea trebuie inversată, acest lucru este dovedit chiar de mica apologia (P, IV, VI, VP) Natura diversă pe care a luat-o apărarea și atacul, care a stânjenit lipsa drepturilor adversarilor și propria poziție a fost deschisă, ne permite să ignorăm amploarea concluziilor și lipsa probelor După ce a subliniat contradicția din decretul guvernamental, care întreabă nu despre faptă, ci despre nume și despre neadevărul în a acuza creștinii de crime morale și politice ( - ), Iustin își dezvăluie propriul punct ( ) AYa Valen Cu v ( ) APOL ( ) Dialog p II-VIII, cf Apol ( ) Apelați Cu I, IX, cf Evs Ts I IV, ( ) Apol II, Sh ( ) Acta Just Cu III - Eus IV, ( ) Acta c doar vedere asupra învățăturii ( - ) în centrul căreia se află Iisus Hristos, b^aakahoch CHRISTIAN, LOGOS ȘI FIUL LUI DUMNEZEU, KYARS TYAKOY DO-par a fi profeții în împlinirea lor și mai ales rituri de cult ( - ) , care mărturisesc siguranța creștinilor din punct de vedere politic și exaltarea lor în chestiuni spirituale A doua scuză pleacă de martiriul lui Ptolemeu și al altor doi creștini: prefectul orașului Roma a ordonat moartea a trei creștini pentru că se declarau creștini Iustin înfățișează acest curs de acțiune, selectează diverse explicații defensive și încearcă să obțină o atitudine corectă față de creștini de la împărații Antoninus Pius și Marcus Aurelius Dialogus cum Tryphone Judaeo (= Rabbi Tarphon ?) este o apologie a creștinismului împotriva iudaismului pe baza Vechiului Testament explicat creștin: după introducere, urmează un tratat despre lege (VIII-XLVIII) și justificarea credinței în Hristos din preziceri profetice (XLIX-CXLII) Au dispărut scrierile autentice ale lui Iustin: Svrray / la kata gaashѵ аіRESгішѵ (cf apol XXVI), poate un ѵtau / ha tgro separat Marxova (Irin IV, ; V, ; Evsev IV, ) și un număr de alte lucrări referitoare la păgânism (vezi Euseb IV, ) Tatyan asirian Tatyan, "născut în țara asirienilor" ( ) și a poporului sirian ( ), a întreprins o lungă călătorie pentru educație și a dobândit titlul de filozof și scriitor ( ); Ajuns la Roma, s-a convertit la creștinism și nu cu mult înainte de moartea Sf Iustina, a devenit ucenicul lui ( ) Apoi, probabil în (b ), Tatyan a părăsit Biserica și a devenit un gnostic encratit ( ) A părăsit Roma și s-a întors în Orient în Antiohia, Cilicia și Pisidia Nu există informații certe despre momentul morții sale El deține o apologie pentru creștinism, inscripționată " gro " (Orația ad Graecos), care este un strigăt căpuşă a elenismului Tatyana a scris Diatessaronul Nu s-a păstrat întreaga compoziție, ci doar pe părți Ea a reprezentat armonizarea istoriei Evangheliei - combinarea celor patru Evanghelii într-una singură, istoria vieții și lucrării Mântuitorului, întocmită după cele patru Evanghelii canonice; printre greci se numea acela ia teaaarshѵ mryye'ĂtoH ) Cadrul cronologic a fost împrumutat din al patrulea ( ) Tab sau la XL ( ) OEM Alex Strom III, , ; Epith Iată XLVI, ( ) Orat XXIX, XXXV, ( ) Iren Adver păr , ( ) Euseb Chron II, Migne, S graeca, XIX, ( ) Iren, ibid ( ) Euseb Hist eccles IV, , ; Theodor păr fabul, com Evanghelii; primele versete ale acestei evanghelii constituiau o introducere în întreg Athenagora din Atena Într-un manuscris datând din , apologia este inscripţionată "'ALr/oyo?, fіAbagofo? -^rsatiaѵbch", "filozof creștin din Atena" În introducerea scuzei se precizează că aceasta a fost trimisă împăratului Marcus Aurelius și Commodus, adică ar fi putut apărea din noiembrie până în martie , probabil în Apologia (irptofala irtpl hrіatіаѵшѵ, cerere, rugăciune pentru creștinism) urmărește să respingă reproșurile obișnuite ridicate împotriva creștinilor de către păgâni - în ateism, dineurile teestiene și incesul oedipic În manuscrisul din menționat mai sus, a fost găsit un eseu tgeri аѵаATAаешч ѵекршѵ despre învierea morților Lucrarea este împărțită în două părți, dintre care prima dă naștere obiecțiilor împotriva posibilității învierii (p -X), iar a doua urmărește să dovedească realitatea învierii (p XI-XXV) Teofil din Antiohia Inclusiv aplicația Petru, Teofil a fost al -lea episcop al Antiohiei ( *) Potrivit lui Eusebiu, el a intrat în Scaunul Antiohiei în , iar succesorul său în ( c) Teofil a acceptat creștinismul deja la o vârstă matură ( ), și s-a născut și a trăit în vecinătatea Tigrului și Eufratului ( ), a fost educat elenistic, dar îi cunoștea suficient de bine și pe evrei ( - ) De la Teofil, s-au păstrat trei cărți până la Autolycus (Pro? AѵtoAѵkov); sunt slab legate între ele Ultima dintre ele a fost compusă în jurul anilor - (c ) cartea I, luând prilejul convorbirii autorului cu prietenul său păgân Autolycus, despre credința "creștinilor într-un Dumnezeu invizibil" (p XI) numit "creștin" ( s HP) Cea de-a doua servește, parcă, la completarea și explicarea primei, iar concluzia sa despre prostia închinării idolilor păgâne (p V-VI) oferă o privire de ansamblu asupra învățăturilor profeților, "oameni ai lui Dumnezeu, purtători ai Duh Sfânt" (p IX-XXXVP) A treia carte respinge acuzațiile aduse creștinilor cu privire la cinele teestiene și incestul oedipian (pp IV-XV) și dovedește că Sf Scrierile creștinilor sunt mai vechi în timp decât istoria și literatura grecilor, chiar și miturile lor (p XVII-XXIX) Teofil scrie ușor și natural, proaspăt și plin de viață O caracteristică specială a scuzei sale este că el indică condițiile subiective ale credinței și dependența cunoștințelor religioase de puritatea inimii ( , și ) Scrierile Evangheliștilor (II, ( ) Euseb Chron ad a Abr ; Ts I IV, ; Hieron De virill XXV; Epista ( ) Cron ad a Abr și ( ) Apol ( ) ( ) i, , ; PI, ( ) Eusebiu Ts I IV, ; III, ) și epistolele lui Pavel (II, ) el asimilează aceeași autoritate cu cărțile profetice (III, ) Pentru a desemna diferența în Dumnezeu, el introduce mai întâi termenul triah (P, ) Minucius Felix "Octavia" Dintre apologeții greci trebuie să-l plasăm pe excelentul apologe Minucius Felix, care a scris în latină Despre autor nu știm nimic, doar puținele informații bibliografice care pot fi extrase din scuzele sale Cu propriile sale cuvinte, abia în ultimii ani a trecut "din întunericul adânc la lumina înțelepciunii și a adevărului" (p I, ) Lactantius pare să sugereze că Minucius Felix a scris înaintea lui Tertulian ( ); astfel încât apologetica lui Tertulian, apărută în , are deja o legătură de familie cu Octavius, scrisă probabil în - , adică sub comoda împăratului Ambele poziții nu pot fi considerate ferm dovedite; sunt disputate Cu toate acestea, ele sunt acceptate de majoritatea cercetătorilor ca fiind mai naturale Octavia este o dispută între creștinul Octavius Januarius și păgânul Caecilius Natalius, prieteni ai autorului Marcus M Felix, avocat roman (causidicus) Introducerea (I-IV) face o imagine plină de viață: adversarii, după ce l-au ales judecător în disputa lor pe Minucius Felix, s-au stabilit la Ostia pe malul mării Caecilius a susținut scepticismul, dar a apărat și credința zeilor, căreia Roma îi datorează măreția, și a atacat creștinismul ca pe o înșelăciune, contrar rațiunii și moralității (V-XII) Octavius, urmându-l pas cu pas pe Caecilius, a răsturnat politeismul și a respins cu indignare acuzațiile aduse creștinilor (cinstirea capului de măgar, închinarea organelor genitale presbiterului, cinele teestiene, confuzii oedipale, ateismul) și a încheiat cu o prezentare frumoasă și sinceră - o reprezentare a credințelor și viața creștinilor (p XVII-XXXVIP) Procesul a fost de prisos: Caecilius a fost pe deplin de acord cu Octavius În funcție de meritele sale literare, în conformitate cu armonia planului și logica dovezilor, dialogul cu Octavius este considerat cel mai bun dintre toate scuzele Aparent, utilizarea de către autor a "De natura deorum" și "De divinatione" a lui Cicero, precum și a "De providentia" și "De suiperstitione" a lui Seneca este fără îndoială O trăsătură a umanității nobile străbate întreaga carte El înfățișează creștinismul predominant ca monoteism (cf c XVIII); centrul de greutate al religiei creștine se află în morala practică (pp XXXII, ) (ei) Divin Institut V, , ; cf , , ; de asemenea Jerome De Vir , ; Epist , Tainele creștinismului nu apar încă; de asemenea, nu s-a folosit încă de Sfânta Scriptură (c XXXIV, ) Antignostici, erezeologi Antignosticii au expus doctrina creștină într-un mod comparativ mai complet Pe lângă întrebarea hristologică, ei au atins și alte puncte, în primul rând întrebări teologice - despre relația lui Isus Hristos cu Dumnezeu Tatăl, despre Dumnezeu Însuși, despre gradul de cunoaștere a Lui etc Acest lucru se datorează faptului că gnosticii în sistemele lor a atins aceste întrebări și altele similare și le-a oferit o acoperire falsă Dacă luăm doctrina lui Dumnezeu din antignostici, atunci trebuie să remarcăm că în secolele următoare nu numai metoda de construire a conceptului de Dumnezeu, ci și rezultatele cercetării lor și-au păstrat semnificația În ceea ce privește primul, anti-gnosticii au indicat calea de mijloc între renunțarea la cunoașterea lui Dumnezeu - Dumnezeu este abisul sau tăcerea - și încercările de a explora adâncurile Divinității, de a dezvălui viața Lui interioară Tertulian, care a fost influențat de filozofia stoică, subliniază mai mult cunoașterea divinității Sfântul Irineu, anticipând misticismul teologilor de mai târziu, preferă într-un anumit fel dragostea în locul cunoașterii și vede în ea limitele cunoașterii "Este mai bine și mai util să rămâi simplu și ignorant și să te apropii de Dumnezeu prin iubire", spune el, decât să te consideri cunoscător și experimentat, să se dovedească un hulitor al lui Dumnezeu, inventând un alt Dumnezeu-Tată pentru sine Cineva poate să-L cunoască pe Dumnezeu numai pentru că El a fost revelat în crearea și apariția Fiului Împreună cu apologeții, erezeologii mărturisesc că doctrina lui Dumnezeu Creatorul este primul și cel mai important membru al credinței în creștinism Sf Irineu Printre erezeologii antignostici, fără îndoială primul loc îi aparține Sf Irineu, episcop de Lyon, care s-a născut în și a murit la începutul secolului al II-lea Prin naștere și creștere, el aparține Orientului - este elev al lui Policarp din Smirna - și conform activității sale în Occident, unde (la Biserica Galică) putea fi trimis de la Biserica Asiei Mici, care se afla în relaţii spirituale deosebite cu Biserica Galică (vezi Euse C I V, ) Meritul enorm pentru Biserica acestui mare om constă în faptul că a înțeles corect nevoile Bisericii vremii sale și a avut suficientă putere și capacitate pentru a le satisface Gnosticismul conceput să ia locul creștinismului Nu este nevoie ca această încercare să eșueze Important este că s-a făcut, ceea ce înseamnă că în trupul Bisericii, ca instituție cunoscută, au existat asemenea laturi sau locuri neprotejate care au dat naștere unor idei atât de îndrăznețe În acest caz, pentru Irineu, polemica cu gnosticismul a fost atât de importantă, cât latura pozitivă a problemei - să se întărească, și uneori chiar să se recreeze anumite prevederi, precum principiile creștinismului, căci, odată cu formularea cu succes a unor principii fundamentale prevederi, absurditatea tuturor pretenţiilor gnosticilor a fost dezvăluită de la sine "Calea aleasă de Irineu, spune Harnack, a fost singura cale prin care Biserica putea fi mântuită" În primul rând, Irineu a căutat să stabilească canonul Sf cărți și află tradiția, căci gnosticii s-au referit la niște intermediari speciali, când ar fi primit cele mai curate învățături ale lui Iisus Hristos și ale apostolilor; și-au extras materialul dintr-un fel de "tradiție secretă" Cunoașterea izvoarelor credinței creștine nu l-a garantat încă pe deplin pe creștin împotriva propagandei gnostice Ei, "adunând cuvinte și nume care stau în locuri diferite, le transferă de la o legătură naturală (secundum naturam) la una nefirească (contra naturam)" (Contra haer , , ), astfel "rupând membrii adevărului" Împotriva unor astfel de abuzuri ale gnosticilor, "regula credinței" vine în ajutorul credinciosului, kavіoѵ tuch аХуѲеіач regula fidei, ca o scurtă expresie a întregii doctrine creștine (Contra haer , , și PI, , ) Cu toate acestea, gnosticii au pretins, de asemenea, posesia atât a Sfintei Scripturi, cât și a Sfintei Tradiții și și-au expus învățătura despre ele Ultimul bastion împotriva trucurilor eretice este principiul antichității sau succesiunea apostolică a episcopilor și a Bisericii unice universale Apostolii sunt mai bătrâni decât toți ereticii, căci înainte de Valentin nu existau valentieni, iar înainte de Marcion nu existau marcioniți; între timp, Valentin și Marcion au venit la Roma sub episcopul Egina (PI, , ), adică aproximativ jumătate din secolul al II-lea al erei creştine Iar urmașii apostolilor sunt episcopi, nu eretici "Putem, spune Irineu, să-i enumeram pe cei care au fost numiți de apostoli ca episcopi în Biserici și pe urmașii lor înaintea noastră, care nu au învățat și nu au știut nimic că aceștia (eretici) sunt amăgitori" (PI, , ) Irineu enumeră episcopii Romei de la Sfântul Petru până la contemporanul său papa Eleutherius Tertulian, urmând Sfântul Irineu, a întărit aceleași puncte ale învățăturii creștine Hippolytus al Romei le-a urmat parțial calea Doctrina Logosului de Sf Irineu Dacă Tertulian a transmis viitoarei dogme catolice o parte semnificativă a formulelor sale, atunci Sfântul Irineu a conturat pentru aceasta principalele prevederi, în legătura internă a ideii antice de mântuire cu învățătura Noului Testament, în acord în principal cu expunerea Sf Paul Ideea principală a Sf Irineu, îndreptat clar împotriva gnosticismului: dovada - convingerea unității Creatorului și a Dumnezeului suprem, i în negarea demiurgului ca fiinţă inferioară separată de Dumnezeu - şi afirmaţia că creştinismul este adevărata mântuire şi că această mântuire a devenit singura posibilă prin apariţia lui Iisus Hristos Astfel, Iisus Hristos este punctul central al studiului său teologic La fel, gnosticii s-au atașat grozav sensul apariției lui Isus Hristos Dar diferența puternică dintre gnostici și Irineu era aceasta Trecând de la dualismul original, ei au văzut în lumea reală o unire nefirească a elementelor opuse și au înțeles mântuirea ca despărțirea legăturilor nefirești prin Hristos Irineu, dimpotrivă, pornește de la cauzalitatea absolută a Creatorului față de lume, vede în lumea empirică o înstrăinare și o separare păcătoasă (depărtare) de Creator și, prin urmare, înțelege mântuirea prin Hristos ca reunirea făpturii cu Creatorul , ca eliminarea diviziunii nenaturale, ca o recapitulatio (ahakefaHasha^) În aceste reflecții speculative asupra istoriei mântuirii, care, contrar pesimismului gnostic, infuzează cel mai înalt optimism, Sf Irineu coincide sau se învecinează cu cele mai sublime speculații despre mântuirea Sf Pavel în Efeseni, de asemenea Rom și col Având în vedere cele spuse, după apologeți, Irineu este primul teolog ecleziastic care a acordat o importanță decisivă personalității lui Iisus Hristos Aceasta pentru că a înțeles mântuirea ca fiind reală Centrul de greutate pentru Irineu este în poziția în care creștinismul este adevărata mântuire, adică că cel mai înalt bine realizat în creștinism este îndumnezeirea naturii umane prin darurile incoruptibilității, imuabilității, eternității și că această îndumnezeire include cunoașterea deplină a lui Dumnezeu (Visio Dei) Din acest punct de vedere, pentru Irineu, răspunsul la întrebarea întrupării a curs Întrebarea "cură Deus-homo?" "nici măcar nu a fost ridicat cu siguranță de către apologeți, în măsura în care au înțeles ei prin "homo", doar apariția lui în rândul oamenilor și "cur" "de ce" - a răspuns cu o indicație de profeție și necesitatea unei învățături divine - această întrebare a fost pusă înainte de Irineu în punctul central al teologiei sale Din acest punct de vedere, nu mai era logosul cosmic al apologeților, necesar doar pentru mediere în materie de creație, ci Dumnezeu întrupat, constituind centrul întregii istorii Acesta este exact punctul de vedere Paul Mai precis, "prin nașterea Sa ca om, Cuvântul veșnic dă garanția moștenirii vieții celor care într-o naștere naturală ar moșteni moartea Ca restaurare (recapitulatio), această lucrare a lui Hristos poate fi înțeleasă din faptul că Dumnezeu Mântuitorul este identic cu Dumnezeu Creatorul, iar Iisus Hristos aduce la bun sfârșit acea stare certă care a fost stabilită în planul lui Dumnezeu de la început, dar care, datorită intrării păcatului, nu poate fi realizată imediat ( ) ) Această serie clară de gânduri, exprimată contrar speculațiilor gnostice, în termeni simpli, esențiali, biblici, este, cred, cel mai înalt merit istoric și ecleziastico-dogmatic al Sf Irineu ( ) Vezi prefață la V carte PI, , ; IP, Deci, în timp ce apologeții - Tertulian și Hippolytus - au dezvăluit doctrina Logosului fără a ține seama de istoricul Isus, Sf Irineu, urmând Evanghelia a IV-a și Sfânta Scriptură, împrumută din "regula credinței" punctul de plecare al speculațiilor sale despre Iisus Hristos, care pentru el este om și Dumnezeu Irineu nu uită niciodată acest lucru atunci când vorbește despre Logos sau despre Fiul lui Dumnezeu și, prin urmare, nu identifică Divinul în Hristos, sau Hristos Însuși, cu ideea de lume, sau Cuvântul creator, sau cu Rațiune Întrucât, potrivit lui Irineu, cea mai importantă lucrare a lui Hristos este mântuirea reală, interesul cosmic pentru doctrina celui de-al doilea zeu vine în spatele celei soteriologice Dar din moment ce această mântuire reală este concepută, spre deosebire de Valentinus și de gnostici în general, ca o recapitulare a creației, atunci mântuirea și creația nu se opun ca antiteze și, în consecință, mântuirea își are locul în istoria creației Astfel, hristologia lui Irineu, într-un anumit sens, ocupă o cale de mijloc între cristologia Valentinienilor și Marcion, pe de o parte, și doctrina Logos-ului apologeților, pe de altă parte Aceștia din urmă erau interesați de partea cosmologică, Marcion doar de partea soteriologică, iar Irineu de partea soteriologică și cosmologică; apologeţii se bazează cu speculaţiile lor asupra Vechiului Testament; Marcion la Noul Testament, iar Irineu la Noul și Vechiul Testament Ce fel de divinitate este Hristos și de ce există o altă divinitate cot la cot cu divinitatea Tatălui - Irineu s-a ferit cu siguranță de la studiul acestui lucru Consideră necesar să se adere la "regula credinței" și la Sfintele Scripturi și, în principiu, refuză să tragă concluzii speculative El nu recunoaște diferența dintre Cuvântul care se odihnește în Dumnezeu și ceea ce este revelat și, în general, se răzvrătește împotriva ideilor emanative, precum și împotriva părerii că Logosul a apărut la un moment dat De asemenea, Irineu refuză să înțeleagă "Logos" ca o desemnare a minții interioare sau a Cuvântului lui Dumnezeu rostit: Dumnezeu este o ființă simplă și întotdeauna egală cu Sine, iar proprietățile Sale nu trebuie ipostazate ( ) Prin urmare, Irineu îl numește și pe Hristos anterior Fiul lui Dumnezeu și ține ferm de distincția dintre Tată și Fiu În sensul lui Irineu, se poate spune: Logosul (și Duhul) este ipostaza revelată a Tatălui, "revelația de sine a Dumnezeului conștient de sine", și anume auto-revelația veșnică, căci, potrivit Irineu, Fiul există întotdeauna cu Dumnezeu, îl descoperă întotdeauna pe Tatăl și descoperă întotdeauna în Sine divinitatea deplină, adică El este Dumnezeu prin fire, adevăratul Dumnezeu, și nu există nicio diferență între el și Dumnezeu, pentru că El (Fiul) este vizibilul Tatălui, așa cum Tatăl este cel nevăzut al Fiului Acum se poate deduce din acest "întotdeauna" subliniat că Irineu se gândea la o relație Tată-Fiu într-o divinitate bazată pe ființa lui Dumnezeu și (" ) Contra haeree II, , ; - , - ; - , ; de asemenea II, , (sfârşit) existând independent de revelație în lume (adică imanența recunoscută în Treime) Controversa cu monarhiștii Doctrina Logosului-Hristos Controversa cu așa-zișii monarhiști nu a fost o chestiune ușoară Ei au căutat să apere monoteismul, plinătatea divinității lui Isus Hristos și întregul om al lui Isus Ei au avut în vedere gnosticii, care au pervertit doctrina lui Hristos, și adversarii lor, uneori - li se părea - propovăduind "diteismul", iar uneori înclinați de partea gnosticilor "Ni se reproșează, spune Tertulian ( ), că predicăm doi sau trei dumnezei și ei se recunosc ca închinători ai singurului Dumnezeu " Epifanie declară hotărât: "Noi nu învățăm politeismul, ci propovăduim unitatea de comandă" Treimea zeității este sugerată de adversarii monarhiștilor pentru a fi înțeleasă în sensul de oikohor ia, adică în sensul economiei mântuirii creştine, - monarhia, ca "putere unică" sau ca cauzalitate cea mai înaltă "Tatăl și Fiul - nu ca rezultat al împărțirii substanței, ci ca rezultat al dispensării" Mai greu i-a fost lui Tertulian să respingă acuzația că, printre adversarii monarhiștilor, Tatăl și Fiul sunt "Frați" Aici Tertulian trebuie să ia parțial din punctul de vedere gnostic "troRoXri", proveniență dintr-o singură zeitate a altei zeități sau alte zeități Aici recurge la concesii și raționamentul său este plin de ambiguități Din partea atacatorului, acesta se transformă în partea apărătorului Fiul nu este alius, ci Patre și va veni vremea când El se va supune Tatălui Fugând de reproșurile monarhiștilor, oponenții lor au recurs la subordinaționism Acesta este caracterul general al raționamentului lui Tertulian și Hippolit despre Tatăl și Fiul Urmând una dintre principalele cerințe ale monarhismului - recunoașterea plinătății zeității în Hristos - polemiștii lor nu au satisfăcut Nu a putut satisface dorința monarhiștilor - de a păstra Chipul deplin, pământesc al lui Iisus Hristos, corespunzător sinopticului - o asemenea reprezentare a adversarilor lor, când numai natura umană ( ) Și singularitate (evas) După ființa Sa, El este cel care există, nu descendent din nimeni, nedatorat nimănui pentru ființa Sa El a avut întotdeauna ceea ce este și nu și-a primit existența de la nimeni și, prin urmare, este etern și neschimbabil El este Începutul tuturor, lumina și binele, sursa binelui însuși Natura Divinității este de neînțeles Dumnezeu este mai presus de tot ce se poate imagina Dar Dumnezeu este o Persoană rațională și conștientă de sine "Dumnezeu este o natură simplă rațională El este atât mintea totală, cât și modul în care mintea se poate mișca și acționa El are cunoaștere completă și desăvârșită despre Sine, precum și despre Fiul și despre toate În același timp, Origen exprimă o idee originală, deși foarte ciudată, despre Dumnezeu ca Ființă autolimitată în omnipotență și atotștiință Spre deosebire de Plotin, după Origen, Dumnezeu nu este CJLTTELpOV (nelimitat), deoarece tot ceea ce este nelimitat, ca având elemente de incertitudine, este de necognoscibil și, prin urmare, Dumnezeu, dacă ar fi nelimitat în esența și puterea Sa, nu s-ar putea cunoaște pe Sine Însuși, iar lucrările Sale ar rămâne în afara sferei de jurisdicție, dacă ar fi nelimitate "Dacă puterea lui Dumnezeu ar fi nelimitată (atgeirou), atunci ea în mod necesar nu s-ar cunoaște pe Sine, deoarece prin natură nelimitatul nu este cunoscut " Cel mai important punct din învățătura lui Origen este nașterea Fiului din Tatăl Dumnezeu nu este schimbător nici în domeniul de activitate, nici în domeniul gândirii De aceea, din veșnicie, El trebuie să aibă un Fiu cu Sine "Tatăl niciodată, în niciun moment al existenței Sale, nu a putut exista fără a da naștere înțelepciunii Dar Tatăl nu numai că L-a născut pe Fiul, ci L-a născut întotdeauna "Mântuitorul nostru este strălucirea slavei, iar strălucirea slavei nu se poate spune că s-a născut o singură dată Deci Mântuitorul este născut veșnic din Tatăl " Doctrină despre nașterea Fiului din Tatăl, ca act nu numai etern, ci și continuu, exprimat mai întâi în literatura creștină de către Origen, este punctul cel mai strălucitor din sistemul său dogmatic ( ) Lumea, datorită imuabilității Divinității, Origen a considerat și ea eternă, dar nu această lume, ci lumea spiritelor, sau spirituală Dar există o diferență de origine față de Dumnezeu Fiul și lume În mod remarcabil, expresia despre nașterea Fiului "din esența Tatălui" ( *) Origen a respins și a învățat despre nașterea Fiului, ca voință sau dorință din gândul Tatălui" Sunt oameni, spune Origen, care înțeleg cuvântul: "Am zburat din Tatăl" în sensul "Sunt născut din Tatăl", astfel încât, rămânând consecvenți, trebuie să recunoască că Fiul se naște DIN esență al Tatălui scade odată cu nașterea Fiului în volumul Său, este lipsit de partea de ființă care Îi aparține, din care s-a format Fiul - așa cum se poate închipui despre femeile însărcinate Și apoi, în ordine, le rămâne să numească Tatăl și Fiul - trupul și să spună că Tatăl a fost împărțit "( c) Nu, nu așa "Fiul se naște din însuși gândul Tatălui, ca dorință din gând Căci natura Tatălui nenăscut este indivizibilă și, prin urmare, nu se poate crede că El s-a născut prin diminuarea sau împărțirea ființei Tatălui (vel divisione, vel imminutione substantiae) Subliniind proprietățile Fiului, Origen spune: "Fiul este Înțelepciunea însuși, Cuvântul însuși, adevărul însuși existent cu adevărat, viața însăși, sfințenia însăși Dar nu se poate spune că Însuși Dumnezeu Tatăl a fost înțelepciune, adevăr și viață; El este deasupra lor, ca sursă; în El toate proprietăţile există, parcă, într-o stare latentă, ca ceva ce trebuie; în Fiul, totuși, toate aceste proprietăți se manifestă ca actuale, ca fapt și sunt identice cu Fiul Astfel, Fiul este toată plinătatea Dumnezeirii Tatălui, de fapt realizată În domeniul terminologiei, Origen, fiind un inovator, anticipează terminologia viitoare Dumnezeu Tatăl, cu toată abstractitatea Sa, este o personalitate conștientă de sine, ipostas Fiul este și înțelepciunea însuflețită a lui Dumnezeu, conștientă de sine și distinsă de Tatăl ca o ipostas independentă, iar Duhul Sfânt este o ipostas Împreună alcătuiesc Trinitatea închinată, poruncitoare Divinitatea este caracteristică doar acestor trei ipostaze Numai Treimea - Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt - este izvorul întregii sfințenie ( ) Trei ipostaze și o Trinitate ( ) Această învățătură este analogă cu punctul de vedere al lui Plotin despre originea dintr-un singur (acela Іѵ) Novs' a ( ) Cf Tertulian - "e substantia patria" (Yves) Na In - Migne Ser gr T XIV Cu ( ) Na In P, - Migne gr ser t XIV c : "rjpeis p*voi us treіb wo ardere ts, tg€і o/d,€ѵоі rvy^ayeiy - toѵ Patera, kaі toѵ Yiov, kaіto ау уѵ Пѵеѵря" - această formulă a fost rostită pentru prima dată de Origen și a devenit o proprietate inalienabilă a teologiei bisericești Toate cele trei ipostaze aparțin sferei divinității, dar această apartenență nu le face nici consubstanțiale, nici egale între ele De aici, Origen începe o întorsătură de gândire, contrazicându-l aparent pe primul Logosul care a apărut în Hristos ( ) este Chipul perfect al lui Dumnezeu El este înțelepciunea lui Dumnezeu, strălucirea perfecțiunii și stăpânirii Sale, o reflectare invizibilă Prin urmare, El nu are nimic corporal în Sine ( ), și din acest motiv El este cu adevărat Dumnezeu, dar nu aѵtb? Theo\, nici nu Theo? sau avapxos arche ci al doilea Dumnezeu ( ) Cu toate acestea, El se caracterizează prin imuabilitate, adică Ființa Sa divină nu poate să dispară în El sau să se schimbe Prin urmare, dumnezeirea Lui nu este comunicată, dată Lui, de parcă El, pe lângă această divinitate, ar fi avut și o existență independentă; invers: zeitatea constituie fiinţa sa: ( тшѵ €ісг ), care păstrau cele mai importante documente, erau deseori și diaconi Arhivul Toma a devenit Patriarhul Constantinopolului ( - ), - ) skevofilax Custodia, observatori ai vaselor bisericești și păstrătorii acestora Chiar și sub Iulian, sunt menționate presbiterul și skevofilaxul Teodor din Antiohia Flavian, Macedonius al II-lea și Timotei au ocupat această poziție înainte de a prelua scaunul bizantin Acestea au fost legate de funcția care abia mai târziu a căpătat semnificație și a fost asociată cu sistemul judiciar ) sakellariy (sgakeAAaryuі), SAU păstrători de comori, cu care titlu a fost investit viitorul patriarh bizantin Toma I ( - ) și ) cancelari, diferiți din syncelli si bine cunoscut din vremea imparatului Heraclius ( ) Presbiterul Anastasius a fost syncellus cu arhiepiscopul Nestoria Se menționează arhiepiscopul syncelli Dioscor Arhiepiscop Ioan al II-lea a fost un syncellus cu predecesorul său Timotei ( ) miercuri Evagrie C Istoria VII, Clar de jos Deja de la început, din primele secole, clerul a format un stat sau o clasă specială în Biserică și, cu cât sarcinile lor deveneau mai extinse și versatile, cu atât mai puțin era posibil să îmbine funcțiile laice cu serviciul bisericesc Acum, când odată cu recunoașterea de stat a Bisericii, în fața clerului s-a deschis un câmp imens pentru activitatea spirituală bisericească, devine absolut incompatibil, imposibil ca clerul să ocupe alte funcții Clerul apare și în societatea civilă într-un sens diferit față de alte clase, bucurându-se de un respect deosebit, deținând mijloace materiale, înzestrați cu drepturi deosebite, dar și îndatoriri de a-și gestiona afacerile bisericești fără a se întoarce în lume Un cleric se deosebește de o persoană laică prin acel caracter distinctiv care îi este imprimat ca purtător al unei anumite slujiri și care îi face extrem de dificil, aproape imposibil, intrarea în cler Persoanele de sex masculin, sănătoase, dar nu lipsite de defecte fizice, așa cum era în Vechiul Testament, puteau intra în cler, chiar și eunucii puteau fi acceptați în cler, cu excepția doar a celor care se castrau în mod arbitrar ( ) În general, nu s-au indicat limite de vârstă, doar în ceea ce privește preoții se spunea că aceștia nu trebuie să aibă vârsta mai mică de de ani Nu a fost necesară nicio educație prealabilă specială; școlile din Alexandria și Antiohia s-au stins la sfârșitul secolului al IV-lea În Orient, a fost permisă continuarea vieții de căsătorie începută înainte de a se alătura clerului Propunerea de la Sinodul de la Niceea - de a interzice clerului convieţuirea conjugală - a fost respinsă, conform hotărârii Sfântului Pafnutie ( ) Căsătoria, la intrarea în diaconat, era interzisă ( ) Numai de la episcopi Sinodul de la Trullo (prav ) cere o viață de celibat, iar acest lucru nu este în contradicție cu Canonul al V-lea Apostolic, ci "aplicarea grijii pentru mântuirea și prosperitatea oamenilor în bine" Același Sinod (canonul ) a interzis preoților și diaconilor o a doua căsătorie In vest ( ) Vezi Canonul al Sinodului de la Niceea "cei care au o părere bună despre ei înșiși, libertatea civilă, care au renunțat la funcțiile lumești, care au primit botezul și au trecut deja un anumit test în Biserică, ca creștini" Despre procesul clerului și mărturia poporului despre ei - vezi canoanele lui Hippolit - , canon Niceea , ; Grigore de Nyssa, er ( ) Abreviat C Istorie ; Sozomen C Est Vezi prof M Posnov, "Seconogamia în cler" C Herald Sofia paginile și ( ) Adevărat, Sinodul de la Ancyra (canonul ) a permis diaconilor să se căsătorească - primul - și după hirotonire, dacă declară acest lucru episcopului, în timpul sfințirii Dar apoi a fost anulat clerului li s-a cerut, de asemenea, să se abțină de la conviețuirea conjugală, începând de la cele mai înalte trepte până la subdiacon inclusiv ( ); numai că acest decret nu a fost dus la îndeplinire strict până la Papa Grigore al III-lea Conviețuirea cu femeile în același apartament era interzisă și pentru clerici, cu excepția mamei, surorii, mătușii ( ) Se recomandă pregătirea monahală pentru preoție din secolul al IV-lea Cercurile monahale sub episcop sunt reglementate de Eusebiu de Verchel (f ) și Fericitul Augustin Tunica rămâne veşmântul clericului; i s-a pus un phelonion în Răsărit ( ); în Occident, pallium (cea mai recentă planetă, fenule) Era necesar părul scurt ( ) Tunderea doar a părții superioare a capului (tonsură, gumeneți) cu o coroană de păr rămasă a fost împrumutată de la călugări până la sfârșitul secolului al V-lea Întreținerea clerului consta în cadouri, ofrande de la comunitate, bunuri personale, precum și angajarea în comerț, care nu era lipsită de abuzuri Slujirea cu o anumită biserică sau cler a fost legalizată încă de la Sinodul IV Ecumenic (pr ); mutarea inutilă nu era permisă Nivelurile superioare și mijlocii ale clerului, până la și inclusiv diaconii, au fost discutate mai sus: acum să ne amintim de restul Diaconesele nu se mai numără printre clerici, cu atât mai puțin văduvele Odată cu răspândirea obiceiului de a boteza copiii, instituția exorciștilor nu mai este valabilă; încetul cu încetul dispar complet, iar atribuțiile lor sunt transferate altor clerici Pentru instruirea celor care se pregăteau de botez erau cateheți (catehești, profesori), în mare parte preoți sau diaconi, foarte rar cititori Hermeneutica a fost, după Epifanie, ( ) Vezi Sinodul de la Elvira, începutul secolului al XV-lea, canon ; Decretul Papei Siricius din ( ) Sinodul de la Niceea canon ; Trullsky - regula ( ) Vezi mozaicul Sf Gheorghe în Tesalonic din secolul al IV-lea ( ) Potrivit Ap Pavel, un bărbat îi taie capul și o femeie îi crește părul (I Cor : - ; cf Fapte : ) Apoi obiceiul se schimbă În secolul al IV-lea de exemplu, donatistii au introdus tunderea parului clerului; dar sunt învinuiţi pentru aceasta de Optat Milevsky (Migne Patrol latina XI, p ) În această perioadă, decretele apostolice publicate inspiră (IV, ), dimpotrivă, să nu poarte părul lung În Occident, tunderea părului este prescrisă încă din secolul al VII-lea, la Catedrala I din Toledo Tăierea coroanei capului (tonsura) a fost legalizată și de Sinodul al IV-lea Toledo din Sinodul de la Trulli, la sfârșitul secolului al V-lea, a permis clerului pocăit de bunăvoie: "să-și tunda părul după imaginea clerului " (pr ) Potrivit lui Balsamon, aici vorbim despre Humeneț Dar aici la Patr Fotie spune ceva complet diferit în mesajul său către Papă Nicolae I "Așadar, pentru unii, bărbierirea și tunsoarea sunt prescrise de obiceiurile locale stricte, pentru alții sunt interzise chiar și prin decrete conciliare" Sau de la el: " Călugării noștri nu își schimbă hainele cu hainele unui cleric, în timp ce alții, când vor să ridice un călugăr la episcopi, îi schimbă înfățișarea, îi tund părul în cerc" interpreți sau traducători care traduceau predici și lecturi unor oameni care nu cunoșteau nici greacă, nici latină Psaltirii, fără nicio dedicație, în Africa puteau fi furnizați pur și simplu de către presbiter, fără știrea episcopului Conacii ( Tp ffp vdpL L j cf Sinodul de la Calcedon, dreapta : tgara/hoha/eyu?) erau paznicii clericilor călători, mai ales printre presbiteri, în biserici individuale Erau și copii sau fosare care nu aveau nicio dedicație; numărul lor în Alexandria și Constantinopol era reglementat prin lege; au îngropat morții, mai ales pe cei săraci •- Sunt menționate și paravolanii (de la tgara/ZaAkatbsh TTȚV SC cf Cod Theod VII, ) care constituia o frăție care îngrijea bolnavii LEGISLATIA BISERICA Despre Consiliile Locale și Ecumenice În primele trei secole, Biserica creștină a discutat despre nevoile sale comune în ceea ce privește problemele dogmatice și structura canonică la consiliile episcopilor Să ne amintim de sinoadele împotriva montaniştilor, cu privire la sărbătorirea Paştelui, despre cei căzuţi la Cartagina, la Roma în diverse ocazii, la Antiohia cu privire la învăţătura mincinoasă a lui Pavel de Samosata şi altele Dar apoi a fost un timp de persecuție generală neîncetată a Bisericii, iar episcopii au fost împiedicați în mișcările și întrunirile lor Acum, din secolul al IV-lea, aceste obstacole nu au mai existat, iar forma conciliară de rezolvare a diverselor probleme bisericești ajunge la deplina dezvoltare Consiliile din această perioadă erau foarte diverse, în funcție de ocaziile sau motivele convocării, loc, timp, din partea puterilor lor și altele asemenea Regulile apostolice, hotărârile Consiliilor Locale și Ecumenice prescriu convocarea consiliilor de două ori pe an: unul la trei luni după Paști, iar celălalt la jumătatea lunii octombrie ( ) Mai este indicată sarcina acestor consilii: "Să raționeze (episcopii) unii cu alții despre dogmele evlaviei și să se întâmple contradicțiile care apar" Aici vorbim de consilii periodice, ca să spunem așa, regulate, normale Dar era și nevoie de consilii de alt fel - cele de urgență, de exemplu, cu ocazia alegerii unui episcop, sfințirii unei noi biserici și altele asemenea Aici avem în vedere consiliile regionale convocate de mitropoliți, ca să spunem așa Consilii Locale Dar au fost și Sinoade Ecumenice (crvvoSos OIKOVr €VSku) ( ) Apostol, pr ( ); Nick pr ; Constant, pr ; Chalkis ; Thrull ; Nick ; Laod ; Cartagina , s-au reunit în cea mai mare parte pe probleme dogmatice, dar au luat și hotărâri canonice privind îmbunătățirea Bisericii Pe măsură ce conciliile au pus mâna pe nevoile, nevoile și interesele întregii Biserici, ele erau deja convocate nu de mitropoliți și patriarhi, ci de împărați Istoricul Socrate în "Istoria bisericească" ( ) spune expresiv: "de când împărații au devenit creștini, treburile bisericești au început să depindă de ei și prin voia lor au existat și sunt mari catedrale" Dintre conciliile perioadei noastre, în primul rând, este necesar să amintim Sinodul de la Elvira din Spania, care a fost format din episcopi și presbiteri cu diaconi; erau pe el și laicii Se discută mult despre timpul Conciliului, considerându-se a fi în - , dar conform presupunerii unor canoniști reputați precum Hals, Hefele, Lauchert și alții, Sinodul a avut loc în Dioclețian și Maximinus Hercule au renunțat la putere în mai , iar Spania a trecut în puterea nelimitată a lui Constantius moale Acest lucru a deschis oportunitatea pentru consiliile episcopale din Occident Sarcinile Consiliului au fost, pe de o parte, să discute cum să se ocupe de cei căzuți (lapsi) și, pe de altă parte, să găsească mijloace împotriva declinului moralei În timpul discuțiilor conciliare, episcopii și preoții stăteau, în timp ce diaconii și laicii stăteau în picioare Deciziile sau hotărârile erau luate numai de episcopi; de ce actele sinodale spun: "episcopi universi dixerunt" Pe el au fost decretate de canoane Acesta este primul Sinod din care s-au păstrat canoanele Cel mai cunoscut dintre toate canoanele Sinodului de la Elvira este cel de-al -lea, care legitimează celibatul clericilor sau celibat: "De epis-copis et ministris ut alb uxoribus abstineant" Această idee ascetică a avut o atmosferă foarte favorabilă pentru sine în secolul al IV-lea și un număr extrem de mare de adepți Numai ca urmare a contradicției episcopului Pafnutie, la Sinodul Ecumenic de la Niceea nu a fost decretat un canon cu privire la obligația celibatul și a clerului răsăritean Dar mulți nu voiau să se împace cu clerul răsăritean căsătorit Un întreg Consiliu Gangra, la începutul celei de-a doua jumătate a secolului al IV-lea, s-a adunat împotriva lui Eustathius și a poporului său de părere asemănătoare, care în general erau împotriva căsătoriei Există reguli de decret și alte Sinoade, care au în vedere pe cei care au considerat ineficiente sacramentele primite din mâini sau săvârșite de preoții căsătoriți ( ) Referitor la scindarea donatiștilor, a existat un Conciliu la Arles (în Galia), în , și ia condamnat pe donatisti Au fost mai multe Sinoade pe aceeași chestiune la Roma și Mediolanum în După moartea lui Mac ( ) Vezi prefața cărții a -a "al/gsu tarat сгѵѵоЗоі tu аѵтшѵ уѵСО/х^ ytyovaat te kaі уіуутаі)) ( ) Gangrsky, pr ; cf apostol, pr , și Simina Daya, în vara anului , creștinii s-au simțit liberi în Răsărit: s-au întemeiat noi Biserici, iar creștinii s-au adunat la Sinoade ( ) Unul dintre aceștia a fost Ancyra în El a decis problema de actualitate a celor căzuți (lapsi) Consiliul a decretat un total de de canoane Sinodul din Neo-Cezareea, din - , mai târziu decât Ancyra, dar mai devreme decât Niceea, a decretat reguli, dintre care majoritatea sunt îndreptate împotriva curviei clerului și laicilor Există canoane despre cei căzuți Sinodul I Ecumenic de la Niceea din a decretat de canoane Ele se referă la o varietate de subiecte Cele mai importante dintre ele canoanele - privind avantajele deja stabilite istoric ale mitropoliților - Alexandria, Roma, Antiohia și Ierusalim După Sinodul de la Niceea, Sinodul de la Antiohia din , așa-numitul "s'ѵ Katvoîs", adică, a avut o mare importanță în viața Bisericii "pe actualizări", la sfințirea templului Ea a alcătuit de canoane, care au fost apoi ținute în mare atenție în Est și Vest și au fost numite mai târziu "canoanele Sf Tată " Acest Sinod nu a fost unul arian, ci o adunare de episcopi eusebieni Primul canon mărturisește legătura sa cu Sinodul de la Niceea: începe cu cuvintele - "Toți cei care îndrăznesc să încalce definiția Sf și marele Sinod de la Niceea la sfânta sărbătoare a Paștelui mântuitor" Canoanele și sunt îndreptate împotriva Sfântului Atanasie Antiohia a fost urmată curând de Sinodul Sardic, - *, care a însumat de canoane, dintre care majoritatea vorbesc împotriva transferului episcopilor de la un scaun la altul și împotriva clericilor care și-au părăsit bisericile Sinodul a fost convocat de cei doi împărați și la cererea Papei Iulius pentru a pune capăt disputelor despre Atanasie, Pavel, Marcellus și alții și pentru a afirma adevărata învățătură a lui Hristos Consiliul permite persoanelor nemulțumite de decizia cazului lor la Consiliile regionale să facă apel la Episcopul Romei (drepturile , , și a) Timpul Sinodului de la Laodiceea nu a fost fixat; a fost după și nu mai târziu de ; dar când exact, nu există nicio modalitate de a spune A decretat de reguli privind îmbunătățirea bisericii Sinodul I de la Constantinopol din sau Sinodul II Ecumenic a întocmit canoane; dintre ele prima este dogmatică, a treia este prima încercare de a înălța pe Episcopul Constantinopolului Parcă în baza acestei reguli, la Constantinopol s-a întrunit un Consiliu Local în anul Din punct de vedere al structurii administrative, Constantinopolul făcea parte din Eparhia lui Heraclius, iar în mod firesc, dreptul de a convoca Sinoade în ea aparținea doar Mitropolitului lui Heraclie Consiliul, cu privire la cazul episcopului Agapios de Vospor, a decis: ( ) Eusebiu Istoria Bisericii X, ca un episcop să fie judecat de un consiliu de episcopi, și nu de doi episcopi La Sinodul al III-lea Ecumenic de la Efes, , au fost decretate canoane; la al IV-lea Calcedon din - de canoane, la Trull - canoane, la Sinodul al V-lea Ecumenic din - de canoane, la al doilea-primul Constantinopol În Occident s-au întocmit reguli la Consiliile africane: a) Consiliul Cartaginez din - ; b) Conciliul de la Cartagina - ; c) spaniolă, la Saragossa în , la Toledo în ; d) Galic - Consiliile din , și Latura canonică (legală) în activitățile Consiliilor Locale și Ecumenice Înainte de Constantin cel Mare, Sinoadele erau convocate de reprezentanți ai autorității bisericești - episcopi, mitropoliți ai unei anumite regiuni (eparhie, provincie) De pe vremea lui Constantin cel Mare, lucrurile s-au schimbat semnificativ: odată cu Sinoadele Regionale, general imperial, apar Sinoade Ecumenice, convocate de împărați ( ) pentru a rezolva în principal probleme de credință sau subiecte dogmatice, după cum a remarcat istoricul Socrate în prefața sa la cartea a -a ( ) Dar nu numai Sinoade Ecumenice, chiar uneori Consilii Locale, au fost convocate la voia împăraților De exemplu, în cazul donatiștilor, Constantin cel Mare a convocat Consilii Locale - la Roma în , la Arles în și la Milano în Decretele Sinodelor Ecumenice au fost aprobate și de împărați și prin aceasta dădeau hotărârilor lor forța legilor statului Deci împăratul Constantin cel Mare a aprobat decretele Sinodului de la Niceea, Teodosie I - Sinodul de la Constantinopol din (sc II Sinodul Ecumenic), Teodosie al II-lea - Sinodul de la Efes din , Marcian - Sinodul de la Calcedon ( ) al Sinodului din , Iustinian I - Sinodul de la Constantinopol , Constantin Pogonat - Sinodul de la Constantinopol - și ( ) Cunoscutul canonist Hefele (Conciliengeschichte , , s - ) scrie: "Întrebarea este, cine convoacă Sinoade? Fără îndoială, cel mai înalt cap ecleziastic al unui district dat, și în întreaga Biserică - Sinoade Ecumenice - este doar papa, sau ar putea fi doar un caz rar ca în locul celui mai înalt pastor, patronul secular al Bisericii, împăratul, cu aprobarea preliminară și definitivă a papei și consimțământul acestuia - a convocat un astfel de Consiliu Prin aceasta nu facem decât să subliniem binecunoscutul punct de vedere catolic asupra superiorității papei asupra conciliilor ecumenice ( ) Abreviat Istoria Bisericii ( ) În ceea ce privește Sinodul de la Calcedon din , există o scrisoare a Părinților Sinodului către Papa Leon I, prin care i se cere să aprobe decizia lor Aici problema se referă cel mai mult la canoanele create pentru înălțarea Patriarhului Constantinopolului - canoanele , și Împărăteasa Irina a hotărârii celui de-al Doilea Sinod de la Niceea din Aceasta înseamnă că împărații se considerau în drept să convoace Sinoade, să le asista personal, sau prin reprezentanții lor, să le conducă, să aprobe sau să respingă hotărârile lor cu privire la baza puterii lor supreme, de parcă ar fi chemați să aibă grijă de binele supușilor Mai târziu, canoniștii bizantini au justificat participarea împăraților la Consilii (și amestecul lor în treburile bisericii în general) cu privire la "ungerea" pe care împărații au primit-o la urcarea pe tron În secolul al V-lea, celebrul Maxim Mărturisitorul, în numele libertății și independenței Bisericii, le-a refuzat împăraților dreptul de a se amesteca în treburile Bisericii și a considerat Sinoadele ca organe ale Bisericii, independente de împărat ( - ) Cu de ani mai devreme, episcopul african Fakund Hermione, care și-a ridicat vocea "în apărarea celor trei capitole" împotriva edictului imperial al lui Iustinian I, a susținut în esență aceeași părere Atât la Consiliile Locale, cât și, într-o oarecare măsură, la Sinoadele Ecumenice, au fost clerici și laici, episcopi, preoți și credincioși de rând Concluzia generală a faptelor este că laicii din primele secole au participat mai activ la lucrarea Sinoadelor decât din secolul al IV-lea încoace și că participarea lor la Consiliile Locale a fost mai reală decât la cele ecumenice În cele din urmă, împăratul însuși a reprezentat toți mirenii, întregul element laic sau demnitarii săi (cf în special Sinoadele IV și VI ecumenice) Chiar și la Sinodul Apostolic de la Ierusalim ( - ) au fost de acord: "apostoli și presbiteri" și "mulțime mare" (ttă^os); după ce au studiat subiectul dezacordului și discursurile apostolilor Petru și Pavel cu Barnaba, au hotărât o hotărâre conciliară: "apostoli și preoți cu toată Biserica" iar în mesajul din partea Sinodului au fost folosite astfel de expresii: "apostoli și bătrâni și frați care sunt în Antiohia" (Fapte ) (b ) După Sinodul Apostolic, avem prima mențiune de Sinoade la sfârșitul secolului al II-lea Irineu de Lyon scrie epistole bisericești "în numele Parikii galici" ( ) și "frații subordonați" ( ), ceea ce înseamnă că și comunitățile au participat la Sinodul de la Lyon La Sinodul Arabesc din anul de la Bostra, falsul învăţător episcopul Berylus a fost demascat de Origen în prezenţa "perucii" sale ( ) Ciprian de Cartagina avea o regulă "nu face nimic fără sfatul preoților și consimțământul poporului" (nihil sine consilio vestro (scil presbyt ) et sine con- ( ) Mansi, XI, - ( ) conform celor mai vechi manuscrise: "frații apostoli și presbiteri, - situat în Antiohia " (Noul Testament conform unei noi traduceri Londra , vezi și V & rsions Osty, Ierusalim (notă, editor) ) ( ) Eusebiu C Istoria V, ( ) Eusebiu C Istoria V, ( ) Eusebiu C Istoria VI, sensu plebis) (Epist xiv ) La Sinodul propus al Sfântului Ciprian trebuiau să ia parte "episcopii, preoții, diaconii, mărturisitorii și mirenii care s-au întărit în credință" (Epist XXX, ; XXXI, ) Părerile lui Ciprian cu privire la componența Sinodului au fost pe deplin împărtășite de Biserica Romană (ep XXXI, ) La Roma, sub Papa Corneliu, s-a ținut un conciliu cu participarea poporului și "noi (adică, episcopii), scrie Corneliu, în conformitate cu votul unei miriade de oameni" (cum ingentis populi suf-fragio) , i-a iertat pe penitenți ( ) La Sinoadele din Antiohia împotriva lui Pavel de Samosata am fost prezenți "noi, episcopii, împreună cu preoții și diaconii", în legătură cu aceștia existând referiri la "toată parikia" și "bisericile lui Dumnezeu" ( ) Odată cu recunoașterea Bisericii de către stat, situația s-a schimbat imediat Guvernul secular a putut și a susținut rânduielile ecleziastice; ordinea autorităţilor bisericeşti putea avea o semnificaţie practică chiar şi împotriva dorinţelor turmei Și acum se observă un astfel de fenomen: cu cât participarea laicilor în administrarea bisericii a fost prezentată mai mult sub formă de asistență guvernamentală, cu atât elementul social s-a retras în plan secund La Sinoadele Ecumenice, participarea guvernului bizantin a fost deosebit de clar exprimat Împărații bizantini, recunoscându-se drept șefii jumătății seculare a Bisericii Ecumenice, au considerat de datoria lor să-și asume toate acele drepturi și obligații care aparțineau elementului secular al Conciliului Și drept urmare, nu întâlnim reprezentare a oamenilor sau a publicului la Sinoadele Ecumenice Puterea imperială excludea reprezentarea poporului Dacă la Sinoadele Ecumenice, în afară de împărat și funcționari, mai existau și alți laici, atunci ca persoane separate necesare din anumite motive de Conciliu, sau ca audiență, și nu ca reprezentant al elementului laic al Bisericii Dar dacă din punct de vedere bizantin, guvernul putea acționa ca reprezentanți ai poporului, atunci Biserica nu a identificat niciodată autoritățile cu turma În orice caz, în ceea ce privește primele secole, atât istoricii, cât și canoniștii sunt de acord că la Sinoade au fost prezenți nu numai episcopii, ci și (presbiteri, diaconi) laici Neînțelegerile dintre ei încep cu evaluarea canonică a participării laicilor și a clerului Cu toate acestea, toată lumea este de acord că numai episcopii au folosit dreptul de vot personal decisiv la Consilii Dar în înțelegerea rolului laicilor și al altor clerici la Sinoade, ei diferă Hefele ( ) și alții susțin că laicii și preoții cu diaconi erau un element neorganic al Sinodului, ei nu ar fi putut fi prezenți, deoarece episcopii lor sunt delegații eparhiilor Dru ( ) Ciprianus Epist XLIX, ( ) Eusebiu C Istoria VII, , , - ( ) Hefele Conciliengeschichte B I s alții susțin contrariul, că laicii și clerul inferior erau un element necesar al Consiliului, deși de obicei nu se bucurau de dreptul de vot personal decisiv; totuși, acordul colectiv sau dezacordul lor a fost de o importanță decisivă pentru definițiile conciliare Pentru a lămuri problema, vom cita pentru referinţă câteva extrase din scrisorile Sfântului Ciprian El, împreună cu de episcopi, scrie (Epist LVII): "Am decretat mai întâi (statueramus)" despre cei căzuți p : " mulțumiți-vă de noi după acțiunea Duhului Sfânt" p : " dăruirea păcii martirilor constituie cinstea și slava episcopiei noastre", iar în scrisoarea XIV, citată mai înainte, se vorbește despre "consilium" preoților și "consensul" oameni (cf epist XIII și XI) Prin urmare, hotărârea (decretul), arbitriumul aparținea numai episcopilor; dar la presbiteri si popor numai consilium, sententia, consens Majoritatea istoricilor și canoniștilor înțeleg participarea oamenilor la vechile Sinoade și împărați din secolul al IV-lea în sensul recepționării de către Biserică a definițiilor conciliului ( ) O rezoluție conciliară câștigă forță doar atunci când este acceptată și de turmă, adică întreaga Biserică în ansamblu Dacă ne punem întrebarea: care era dreptul unor episcopi la un vot decisiv la Consiliile bazate, atunci răspunsul nu este ușor Pare firesc ca acest drept să se bazeze pe "darurile în plus" ale harului Dar, darul harului nu este transferabil pentru un timp prin comisie și vedem aplicarea lui în consacrare săvârșită direct de episcopii înșiși Între timp, episcopii, în special Papa Romei, și-au trimis legati la Consiliu nu numai preoți, ci și diaconi, iar pe această bază au avut un vot decisiv Aceasta înseamnă că autoritatea episcopilor la Sinoade se bazează nu pe darurile harului, care nu sunt transferabile, nu prin comisie, ci pe puterile lor administrative Drepturile administrative sunt compuse a) din drepturi civile (diferite pentru un episcop, arhiepiscop, mitropolit) și b) din prerogative apostolice Dreptul la hotărâri conciliare al episcopilor nu se putea baza pe drepturile lor administrativ-civile, căci la Consilii voturile și vicarul sau coreiscopul sunt egale Prin urmare, rămâne de recunoscut că votul decisiv al episcopilor decurge din succesiunea lor apostolică a puterii Această idee este dezvăluită temeinic de Sfântul Irineu de Lyon, iar referiri la ea se găsesc chiar și la Sfântul Clement al Romei și la Sfântul Ignatie purtătorul de Dumnezeu Despre colecţiile de canoane Kavwv înseamnă în uzul bisericii din primele trei secole în general ceea ce este acceptat în Biserică ca normativ, e) Vezi prof Gidulyanov, Pokrovsky și alții numerotate Pe tărâmul credinței există - kaѵsou ttu? aXrjOttas, - TTfi TL(TT€(j)^, regula fidei, adică învățătura definită de Biserică, a fost considerată ca standard al adevărului, de unde a apărut numele - canonul cărților sacre Pe de altă parte, în domeniul Bisericii DISCIPLINA, kaugou ekkKh ] spa (Utsk ^, kaѵshѵ tt/s skklt/acha?, regula ecclesiastica Însemnau și reguli, norme de comportament Expresiile - kausou atgosgtoLіko? secolul, deținem deja scrierile lui episcopi individuali pe subiectele disciplinei bisericești, care conțin dovezi ale stării moravurilor în Bisericile acestor episcopi valorile normelor și acceptate în colecțiile bisericești-juridice Din vremurile preniceene, așa sunt scrierile Episcopului Dionisie și Petru al Alexandriei, Grigore de Neocezareea, incluse în Codices canonum grec Din perioada post-Nicena, scrisorile lui Vasile cel Mare s-au bucurat de un respect deosebit de mare În al doilea canon al Conciliului de la Trullo ( - ) sunt enumerate toate regulile și persoanele private și epistolele, care sunt acceptate pentru conducerea întregii Biserici Primul canon al Sinodului al VII-lea Ecumenic le confirmă sumar Începând cu secolul al V-lea au început colecții de canoane de catedrală, în primul rând private Aparent, părinții Sinodului al IV-lea Ecumenic aveau deja o astfel de adunare în fața lor și o foloseau (cf drepturi ) Această colecție conținea, după cum se poate vedea din diferite citate, canoanele Conciliilor de la Niceea, Ancyra, Neocezareea, Gangra și Antiohia Canoanele Sinodului de la Constantinopol din au fost citate fără numerotare, pur și simplu ca un decret sinodal Ulterior, Sinoadele din Laodiceea, Sardes și Calcedon au fost adăugate la colecție Consiliul Trullian, confirmând în mod expres canoanele primelor Sinoade, le-a adăugat încă canoane Sinodul II de la Niceea din a adăugat încă de canoane În Occident, canoanele acestor Sinoade au fost vehiculate în traducere latină Cele mai vechi colecții de canoane din Occident sunt considerate a fi Versio Isidoriana, care a stat la baza Collectio hispana de mai târziu, sau așa-numita Prisca canonum, editio latina, citată în mod obișnuit sub numele Prisca O lucrare temeinică a făcut-o Dionisie cel Mic în cele două colecții ale sale de canoane, dintre care a publicat prima în în două ediții; în propria sa traducere în latină, a pus pe primul loc primele de canoane apostolice, apoi canoanele Sinoadelor de la Niceea, Ancyra, Neocezareea, Gangra, Antiohia, Laodicea, Constantinopol, Sardes și Calcedon, precum și unele părți din Actele africane A doua întâlnire, pe care Dionisie mai târziu, în numele Papei Hormizda ( - ), a întreprins-o și din care a supraviețuit doar dedicația papei, cu textul grecesc o nouă traducere latină perfect exactă În jurul anului , în Orient a apărut o colecție de canoane ale lui Ioan Scolastic sau Antiohia (din , Patriarhul Constantinopolului) Această colecție sistematizează tot materialul în de titluri Devenit patriarh, Ioan a făcut o nouă ediție, adăugând în primul extras din nuvelele lui Iustinian I în de capitole Apoi, la scurt timp după moartea lui Ioan Scolastic, a apărut primul Nomocanon ( ) Canoane apostolice Așa-numitele canoane "apostolice" constituie sfârșitul cărții a VIII-a a Constituțiilor Apostolice (capitolul ) și își atribuie, ca și Canoanele Apostolice, o origine apostolică prin intermediul lui Clement al Romei Originea lor apostolică a fost recunoscută de Biserica greacă în timpul Evului Mediu, deși exista deja o părere nefavorabilă despre ei (canonul ) a părinților Sinodului de la Trullo ( - ) Numărul lor total în Răsărit a crescut la În Occident, Canoanele Apostolice au fost traduse doar în valoare de , iar autoritatea lor nu a fost niciodată incontestabilă Începând cu secolul al XVI-lea, știința teologică a abordat cu seriozitate problema originii canoanelor și a vechimii acestora, iar de atunci au început să se exprime diferite puncte de vedere asupra acestei probleme Potrivit lui Breveridge (Beveregius), canoanele au fost întocmite la Sinoade la sfârșitul secolului al II-lea și începutul secolului al III-lea, iar după aceea au fost în curând adunate și ar trebui privite ca "Codex canonum ecclesiae primitivae" În ciuda obiecțiilor, această viziune a dominat până la începutul secolului al XIX-lea Cel mai puternic adversar al lui Breveridge a fost Drey El a considerat posibil să se dovedească dependența canoanelor apostolice de Sinodul al V-lea Ecumenic și, prin urmare, se credea că momentul originii lor este între și sfârșitul secolului al V-lea Un nou studiu pe acest subiect, independent și complet compilat, a fost prezentat de Funk în , a cărui carte este considerată cea mai importantă lucrare pe acest subiect Potrivit acestuia, sursele principale pentru canoanele apostolice au fost canoanele Sinodului din Antiohia, Canoanele Apostolice și, într-o măsură limitată, canoanele de la Niceea Avem prima dovadă clară a canoanelor apostolice din colecția lui Dionisie cel Mic Această colecție, după cum s-a menționat, cuprinde de canoane apostolice și, așa cum a demonstrat în mod convingător Funk, o astfel de colecție nu a precedat încă în greacă, iar Dionisie le-a împrumutat din colecția completă de canoane apostolice Un secol mai târziu, Ioan Scholasticus a luat de canoane în colecția sa sistematică ( ) Nomocanonul în paragrafe a fost publicat în la Constantinopol din timp Ca momentul apariției acestei colecții, Funk crede începutul secolului al V-lea, deoarece consideră că dependența de canoanele Conciliului de la Calcedon este nedovedită Locul de origine este Siria, așa cum este considerat corect și pentru Constituțiile Apostolice Didascalia apostolică Didascalia Apostolică pretinde și ea descendență din apostoli Este o colecție de prescripții morale și norme legale referitoare la cele mai diverse aspecte ale vieții Aceasta este cea mai veche experiență cunoscută de noi - experiența corpus juris canonici Conform capitolului , didascalia apostolică a fost întocmită chiar de apostoli la Sinodul de la Ierusalim Traducerea siriană a didascaliei a fost publicată de de Lagarde în ; iar în Gauler a publicat fragmente semnificative din vechea traducere latină Aceste fragmente au confirmat ceea ce Funk afirmase mai devreme sub forma sugestiei că traducerea în siriacă a reprezentat o utilizare comparativ de încredere a originalului Titlul latin nu s-a păstrat, iar în siriac se scrie: "Didaskalia, i e învățătura catolică (universală) a celor apostoli și sfinți ucenici ai Mântuitorului nostru " Această colecție ar fi putut avea originea încă din a doua jumătate a secolului al III-lea în Siria sau Palestina Izvoarele didascaliei sunt Didache ("învățătura celor apostoli"), colecția de epistole lui Ignatie, dialogul lui Iustin Mucenic, Evanghelia apocrifă a lui Petru, a -a carte a profețiilor sibiline și poate fi și " memorabil" a lui Hegesippus La începutul secolului al V-lea, această colecție a fost revizuită în Siria și extinsă în primele cărți ale așa-numitelor Canoane Apostolice Așa-numitele Constituții Apostolice "Decretele Sfinților Apostoli" (Ziatauai SAU Ziata^€i$ tshѵ dyicov atgoatoAsou) - acest nume este folosit pentru a denumi o colecție juridică bisericească în care se disting trei părți Prima parte cuprinde primele cărți și prezintă o tratare extinsă a didascaliei Aici se afirmă o ficțiune despre originea apostolică a monumentului și, de altfel, se relatează că Clement al Romei a trimis scriptura, în numele apostolilor, episcopilor și preoților (cartea , ) A doua parte este cartea a -a Prezintă în prima sa jumătate (capitolele - ) o parafrazare și extindere a Didachei A doua jumătate (capitolele - ) conține diverse formule de rugăciune (capitolele - , - ), o indicație a ordinii către catehumenat și administrarea botezului (capitolele - ) și o listă a episcopilor apostoli hirotoniti (cap ) A treia parte - aceasta este cartea a -a - este împărțită în trei secțiuni: despre harisme (capitolele - ), despre inițieri (capitolele - ), despre canoane (capitolele - ) Baza primei secțiuni despre carisme, scopul și semnificația lor mântuitoare, se presupune că se bazează pe opera pierdută a lui Hippolytus ((tgeri haritr atshѵ) cunoscută nouă doar prin titlu A doua secțiune oferă o idee despre inițierile diferitelor grade de cler - episcop (capitolele - ), presbiter (capitolul ), diacon (capitolele și ), diaconiță (capitolele - ), subdiaconi și lectori Întrucât noul episcop, imediat după sfințire, a oferit o jertfă sfântă, la ceremonialul de consacrare episcopală se adaugă expunerea integrală a liturghiei La final, vorbim despre astfel de slujbe bisericești pentru care nu se presupunea hirotonirea, adică despre mărturisitori, fecioare, văduve, exorciști Finalul lucrării este format din de "Canoane bisericești ale sfinților apostoli" (cap ) dintre aceste canoane sunt împrumutate din decretele Sinodului din Antiohia din Ultimul canon apostolic enumeră cărțile sacre ale Vechiului și Noului Testament Monumentul este prelucrat cu o singură mână; compilarea sa ar fi putut urma chiar la sfârșitul secolului al V-lea și începutul secolului al V-lea în Siria Despărțirea donatiștilor Biserica africană, asupra organizării, a cărei dezvoltare dogmatică și canonică au lucrat Tertulian, Sfântul Ciprian, Sinoadele cartagineze, a atins o înaltă dezvoltare până la sfârșitul secolului al III-lea, depășind cu ușurință și supraviețuind deja schisma lui Novatus și Felicissimus Dar la începutul secolului al IV-lea, viața ei liniștită a fost tulburată de apariția unei scindări a donatistilor Originea schismei donatice este clarificată din diferențele fundamentale generale care au avut loc în viața Bisericii cartagineză și romană și ciocnirile personale Învățătura lui Novațian despre Biserica "purilor" a găsit un răspuns, s-ar putea spune, în întreaga lume creștină de atunci Ideile riguroase au fost și pe placul multor creștini Sub influența lor, au crescut în special respectul pentru martiriu și ținerea fermă a tot ceea ce deținea Biserica Când, de exemplu, în timpul persecuției lui Dioclețian, au cerut ustensile bisericești, cărți, atunci nu numai orice trădare (traditio), ci și pretenție, înșelăciunea diplomatică a fost condamnată cu strictețe Dimpotrivă, martiriul a fost încurajat, cauzat chiar de măsuri artificiale de stârnire a nemulțumirii împotriva lor în rândul păgânilor La începutul secolului al IV-lea Mensurius era episcop de Cartagina Se distingea printr-o conștiință creștină sobră și în niciun caz nu simpatiza cu ideea exagerată de martiriu și considera "înțelepciunea șarpelui" acceptabilă în unele cazuri Dacă, de exemplu, au venit persecutorii păgâni și au cerut cărți bisericești, atunci a găsit posibil să le satisfacă prin emiterea de cărţi eretice În plus, i-a condamnat pe cei care au căutat și râvnit în mod deliberat martiriul Creștinii, remarcați prin natura lor riguroasă, l-au condamnat ferm, neținând cont de explicațiile, justificările sale În , Mensurius a murit la întoarcerea de la Roma, unde fusese chemat de împăratul Maxentius în cazul unui diacon fugar Când a fost ales un succesor, s-a produs o mare diviziune, când, pe lângă problemele fundamentale, au fost afectate și interesele personale, cele obișnuite - stima de sine și ambiția La alegerea unui succesor al lui Mensurius, majoritatea voturilor au căzut pe numele arhidiaconului Cecilian O parte cunoscută a comunității nu i-a plăcut deloc această alegere, pentru că era clar că părerile sale coincid cu episcopul decedat Unii aveau, de asemenea, o antipatie personală pentru Caecilian Doi presbiteri - Botr și Celestius (Botrus, Celestius) - au vrut ei înșiși să devină episcopi și l-au urât pe Cecilian ca pe un rival fericit Cel mai important, o văduvă nobilă și bogată, Lucilla, a fost jignită de Cecilian chiar mai devreme Și anume, Cecilian, pe când era încă arhidiacon, i-a reproșat că a permis un obicei superstițios - înainte de împărtășire, ea a sărutat rămășițele (oasele) unui martir, neslăvit încă de Biserică Lucilla era acum în fruntea partidului nemulțumit În același timp, s-a răspândit un zvon că episcopul Felix de Antoine, care l-a hirotonit pe Cecilian, s-a făcut vinovat de trădător (traditor) în timpul persecuției lui Dioclețian, ceea ce înseamnă că hirotonirea nu este valabilă Episcopii numidieni au dat o ieșire stării de spirit ostilă acumulată Ei se considerau ca aparținând districtului african, iar acum se considerau insultați că nu au fost invitați la alegerea unui episcop, după moartea lui Mensurius După ce s-au adunat la Sinodul de la Cartagina din , de episcopi nudieni l-au destituit pe Cecilian, iar în locul lui a fost ales cititorul Majorinus După ceva timp, i-a succedat (din ) Donat cel Mare din Caza, care a dat numele acelei mișcări Când Constantin cel Mare a devenit conducătorul Africii, el l-a recunoscut pe Caecilian ca episcop legitim și i-a exclus pe donatisti dintre cei cărora le-a acordat favorurile sale Donatiștii se considerau jigniți Ei au făcut apel la împăratul Constantin cel Mare și i-au cerut să numească judecători din Galia, unde nu era persecuție, pentru a decide care Biserică este cea adevărată Constantin le-a dat curs cererii și a numit pentru octombrie , un Conciliu la Roma, prezidat de Papa Miltiade, din episcopi italici și trei galici care să analizeze cazul donatiștilor La Consiliu au fost invitați reprezentanți din comunitatea Ceciliană și din Donatova; primul episcopal Pov era condus de însuși Cecilian, al doilea - de Donatus cel Mare După un proces de zile, Consiliul Roman l-a găsit pe Caecilian drept, pe Donatus vinovat Donatiștii nu au fost mulțumiți de asta Ei au insistat în special asupra vinovăției lui Felix de Antoine și s-au rugat energic pentru un mare Sinod în Galia Împăratul i-a ordonat mai întâi proconsulului african Elian să investigheze cazul lui Felix Felix a fost găsit a fi complet nevinovat După aceasta, pentru august * a fost numit Sinodul de la Arles, la care s-au adunat mulți episcopi - din Africa, Anglia, Spania, Dalmația și Galia Aici au sosit și reprezentanți ai Papei Silvestru - Rev Claudian și Vitus, Diaconii Eugen și Cyriacus Hotărârea conciliară, ca la Roma, a avut loc împotriva donatiştilor, iar prin canoanele ei Sinodul încearcă să prevină astfel de împărţiri Împăratul a mulțumit episcopilor pentru justa lor sentință Unii dintre donatisti s-au depus; dar alţii, conduşi de Donatus, au persistat Acum, acesta din urmă a făcut apel la însuși împăratul, ca și cum l-ar fi recunoscut drept judecătorul suprem al Bisericii Împăratul a fost iritat de un asemenea apel, pe care l-a exprimat într-o scrisoare adresată episcopilor Cu toate acestea, împotriva voinței sale, el și-a luat rolul de judecător pentru a acționa mai sever împotriva donatistilor În noiembrie a convocat ambele părți la Milano; la proces, el l-a achitat și pe Cecilian și l-a numit pe adversarul său calomnior Prin propria lor condiție preliminară, donațiștii trebuiau acum să se supună verdictului împăratului Totuși, chiar și după verdictul autorităților spirituale și laice, aceștia au persistat în izolarea lor, justificându-se prin faptul că Osius Cordoba - un prieten al lui Cecilian - l-ar putea aranja pe rege în favoarea acestuia din urmă Împăratul a fost extrem de supărat de neascultarea donatiștilor față de procesele lor și a decretat legi stricte împotriva lor: să le ia bisericile și proprietățile și să-și expulzeze conducătorii în închisoare Astfel de măsuri au avut ca rezultat teribila încăpăţânare şi fanatism al donatiştilor În , împăratul a acordat donatiștilor libertate religioasă Totuși, calmul așteptat de publicarea acestei legi nu a venit Dimpotrivă, entuziasmul s-a intensificat, alimentat semnificativ de nemulțumirea socială la acea vreme Asceții visători, nebuni, agoniştii (agonistici) sau milites Christi - așa cum se numeau ei înșiși, în timp ce catolicii îi spuneau circumcellioni pentru că rătăceau pe lângă casele țărănești - țineau oamenii în suspans și, rătăcind în mulțime, comiteau multe crime Datorită libertății, donațiștii s-au înmulțit foarte mult Deci, la Consiliul African din , s-au adunat de episcopi dintre ei Cu toate acestea, pe lângă Africa de Nord, aveau doar două comunități - în Spania și Roma Împăratul Constans, în jurul anului , a încercat să-i împace pe donatişti cu Biserica Totuşi, din favoruri şi întunecat pentru ei, a trebuit să treacă la măsuri stricte El a poruncit să le fie luate bisericile; mai mult, unii donatisti, care doreau sa fie considerati martiri printre sectarii lor, au platit cu viata Comisarii imperiali, Pavel și Macarius, mai ales acesta din urmă, au încercat cu forța să-i supună pe donațiști De atunci datează celebra exclamație a lui Donat: "Ce îi pasă împăratului de Biserică? " În , succesorul lui Cecilian, episcopul Gratus (Gratus) la Sinodul Cartaginez a mulțumit lui Dumnezeu pentru sfârșitul schismei, dar mai mult aparent decât real El a interzis rebotezarea și venerarea sinuciderilor ca martiri și a încercat să restabilească disciplina ecleziastică între spiritual și secular Când, în , Iulian ia întors pe donațiștii exilați, aceștia și-au început din nou cursul de acțiune încercat și testat și au arătat răzbunare față de catolici pentru suferința pe care o provocaseră Pe la , Optatus din Milevius a vorbit împotriva donatiştilor cu un eseu: "de schismate Do-natistarum", unde află originea şi istoria acestora Augustin, în tratatele sale polemice, a lovit de eroarea donatiştilor Totuși, totul a fost în zadar Marea adunare de la Cartagina din , la care au participat de episcopi de ambele părți, nu a condus la scopul dorit Diviziunea, scindarea au dispărut abia odată cu cucerirea Africii de către sarazini în secolul al VII-lea Esența învățăturii donatiste poate fi exprimată în următoarele puncte: ) numai acea Biserică poate fi adevărată, care nu permite păcătoșilor deschisi să comunice cu ea însăși; ) valabilitatea sacramentelor depinde nu numai de dreapta credință, ci și de puritatea morală, de sfințenia personală a executantului De aceea, toți cei care trec din alte societăți creștine trebuie să fie rebotezați; ) Donatiștii se considerau "Biserica Martirilor" spre deosebire de "Biserica Trădătorilor"; ) dar, spre deosebire de novațieni, ei au permis pocăința pentru păcate grave și nu au dus în mod consecvent ideea sfințeniei Bisericii până la capăt, admițând că în ea există păcătoși ascunși; ) s-au opus decretelor imperiale și au preferat moartea supunerii lor Schisma meletiana În Egipt, problema celor căzuți a fost complicată de o dispută asupra drepturilor mitropolitului Persecuția de aici, așa cum mărturisește Eusebiu ( ), s-a remarcat printr-un caracter deosebit de crud Episcopul Petru al Alexandriei în al -lea an al persecuției (în ) a emis o scrisoare de pocăință, care a devenit canonică, unde a recomandat reguli și măsuri mai degrabă îngăduitoare în raport cu penitenții El a sfătuit să-i readucă în Biserică chiar și în timpul persecuției, a condamnat dorința deliberată de martiriu și nu numai că a lăudat evitarea prudentă a martiriului ( ) Istoria Bisericii VIP, - calitate, dar el însuși a arătat un exemplu în acest sens prin fuga de persecutori Meletios, episcop de Lycopolis (în Thebaid), a refuzat categoric să recunoască astfel de reguli În virtutea autorităţii sale morale, pe care o putea baza pe pretenţiile scaunului său, Meletios şi-a însuşit drepturile mitropolitane ale "marelui părinte" al Alexandriei Profitând de faptul că conducătorii comunităților erau în robie, Meletios și-a introdus disciplina și a hirotonit în comunități străine și chiar pentru Alexandria, încercând să-i înlocuiască pe preoții care fuseseră instruiți de Petru înaintea lui Dacă Petru nu a aprobat căutarea, hărțuirea martiriului, atunci Meletios s-a bazat tocmai pe martiri și mărturisitori, plasându-i în comunități ca conducători ai creștinilor din Alexandria Episcopul Petru, prin mesajul său din legături, și-a avertizat comunitatea că, sub președinția sa, urmează să se țină un Conciliu, care să pronunțe judecată asupra celor care au fost înlăturați de Meletios ( ) Epifanie ( ) plasează acțiunea, sau mai bine zis, ciocnirea dintre episcopul Petru și Meletie, într-o închisoare, și limitează subiectul ciocnirii la întrebarea penitenților Sfântul Petru a dovedit curăția credinței sale printr-un martiriu creștin în anul Și aceasta a făcut o impresie asupra meleților; ei, ca si novatienii, spre deosebire de catolici, se considerau Kafars, "Biserica Martirilor" Cu toate acestea, ei nu numai că nu s-au oprit, ci și-au intensificat propaganda opiniilor lor în provincii și au purtat o luptă aprigă împotriva urmașilor Sfântului Petru în Scaunul din Alexandria Cazul lor a fost subiect de judecată la Sinodul de la Niceea din Hotărârea cu privire la ei a fost înțeleaptă - indulgentă Meletie însuși, după cum s-a aflat, nu merita milă; cu toate acestea, nu a fost lipsit de episcopie și lăsat la Lycopolis Dar i s-a interzis să "acţioneze ca episcop", adică exercită jurisdicţia şi ordonează în ierarhii Cei care le-au fost consacrați au fost recunoscuți în demnitatea lor, după ce au primit - în semn de împărtășire - punerea mâinilor de la Arhiepiscopul Alexandriei, la care, li s-a dat locul al doilea, i e după, în spatele celor sfințiți de Arhiepiscopul Alexandriei; totuși, când slujeau împreună într-un singur loc, după moartea timpurie a slugacilor arhiepiscopului Alexandriei, meletenii puteau să le ia locul pe viață ( ) După Sinodul de la Niceea, meletenii s-au unit cu arienii și au dat mult rău Bisericii în persoana apărătorilor simbolului de la Niceea, în special a Sf Atanasie al Alexandriei Meletienii au existat până în secolul al V-lea ( ) Athosius Apologia s Arian, p LIX (v) Erezia, LXVIII ( ) Miercuri, Nick pr ; Istoria Bisericii I, ; Teodoret Istoria Bisericii ; Atanasie, împotriva arienilor p , CAPITOLUL IV DEZVĂLUREA DOCTRINEI CREȘTINE ÎN TIMPUL ACTIVITĂȚII Sinoadelor Ecumenice (secolele IV-VIII) Epocile Nicee și Calcedon sunt perioada dezvoltării și instaurării ortodoxiei universale, adică doctrina Sfintei Treimi, întruparea și natura divino-umană a lui Isus Hristos Pe lângă dogmele trinitare și hristologice, au fost dezvăluite și întrebări antropologice și soteriologice - doctrina păcatului și a harului Semnificația pozitivă fundamentală a acestor dogme, măreția Părinților Bisericii care au luat parte la dezvoltarea lor și importanța rezultatelor conferă perioadei noastre dreptul la primul loc - după epoca apostolică - în teologie Biserica deținea acum filosofia și toată învățătura lumii greco-romane și a îndreptat toate acestea spre dezvoltarea și apărarea doctrinei creștine Spiritul speculativ al Bisericii de Răsărit a fost îmbinat cu un profund interes religios și o anumită cantitate de misticism, dar în același timp cu curiozitatea greacă și o pasiune pentru controverse Secolele V și V reprezintă punctul culminant și epoca clasică a teologiei patristice și civilizației creștine greco-romane În a treia treime a secolului al V-lea, ea, împreună cu comorile ei literare, au pierit în fluxurile mișcărilor populare, alături de statul roman occidental După Sinodul de la Calcedon, teologia greacă a căzut, de asemenea, în formalismul scolastic și în spiritul inutil Recunoscând semnificația extrem de importantă a secolelor al IV-lea și al V-lea în dezvăluirea doctrinei creștine, nu trebuie să uităm de moștenirea semnificativă în acest domeniu pe care au primit-o din secolele al II-lea și al III-lea Ea a fost cel mai strâns exprimată în sistemul lui Origen pentru Orient și în învățătura lui Tertulian pentru Occident Dintre toate problemele teologice, întrebarea despre chipul lui Isus Hristos a atras cel mai puternic gândirea umană Se poate spune, din vremea când a fost așezat: "Pentru cine spun oamenii că sunt Eu, Fiul omului? sau "Ce crezi despre Hristos, al cărui Fiu este? ", omenirea nu a încetat să lucreze la rezoluția sa Răspunsul scurt la această întrebare este: Isus Hristos este Dumnezeu-Omul Explicația acestui mare nume, potrivit profesorului Bolotov, a fost întreaga activitate a Sinoadelor și a literaturii bisericești În istoria explicaţiei acestui lucru cuvintele sunt două etape: etapa teologică și etapa hristologică Prin "teologie" se înțelege doctrina lui Hristos ca Dumnezeu, în timp ce prin "hristologie" este ceea ce anticii exprimau cu cuvântul oikovoia, adică doctrina întrupării și care a fost rezultatul acesteia, unitatea Divinității și umanității În Hristos În esență, întrebarea despre ce ar trebui să credem despre Hristos este o problemă hristologică; dar din moment ce latura divină a lui Isus Hristos a fost adusă în prim-plan în ea, raționamentul despre aceasta a primit numele - teologie Când a fost ridicată întrebarea despre Hristos, el găsește deja cel puțin cel mai apropiat cerc de ucenici ai lui Hristos în spatele deciziei sale Întrebarea despre Hristos a fost ceva de care s-au împiedicat primii eretici creștini, ebioniții și gnosticii Pentru ebioniți, El a fost un om simplu, pentru gnostici, unul dintre eoni, care a luat un trup fantomatic, întrucât era dintr-un (din) un principiu rău, impur, opus lui Dumnezeu, din materie Chiar și bărbații apostolilor au lovit docetismul Dar, spre deosebire de gnostici, antignosticii, Sf Irineu, Tertulian și alții Deci, Biserica a stabilit cu fermitate adevărata umanitate a lui Iisus Hristos împotriva doceților, Divinitatea Sa împotriva ebioniților și teodosienilor, diferența Sa ipostatică față de Tatăl față de sabelieni, în același timp împotriva păgânilor principiul unității Dumnezeirii și a recunoscut succesiunea binecunoscută a celor trei persoane ale Tatălui, Fiului și Duhului Sfânt De aici, sub influența platonismului și în încercarea de a îmbrățișa misterul Divinității, s-a putut dezvolta cu ușurință o teorie a subordonării, care a plasat Zeitatea în Hristos la un nivel inferior și S-a plasat pe Sine în categoria creaturilor Sub influența lui Origen, în Orient, concepțiile subordiniste despre relația Fiului (Logos) cu Tatăl au fost răspândite în cercuri largi și astfel terenul a fost pregătit pentru frământările pe care le-a provocat discursul lui Arie Și anume, opoziția aspră împotriva învățăturii modaliste a lui Sabellius a dus la extrema opusă în arianism; acolo a dominat confluența (o-watpeo-is), aici diviziunea (Zaire); există o negare a diferenței ipostatice, aici este subliniată până la distrugerea egalității în esență În polemica cu Sabellius s-au făcut multe expresii și idei nereușite, care au însemnat să facă evidentă diferența dintre Fiul și Tatăl și să pună pe Fiul în cea mai strânsă legătură cu lumea, aceasta fiind influențată în special de filosofia filoniană și de Origen Înainte de a trece la înfățișarea activităților Sinodelor Ecumenice, să luăm în considerare obiecția față de acestea din partea școlii Richlian Diferența dintre Predica de pe Munte și Crezul de la Nicee, spun ei, este atât de semnificativă încât atrage atenția tuturor, indiferent dacă este angajat sau nu în studiul Bisericii Predica de pe munte este o proclamare lege morală nouă, sublimă; presupune credința, dar nu o formulează; gândurile teologice care stau la baza ei, mai mult etice decât speculative, metafizice, lipsesc cu desăvârșire în ea Simbolul Niceean, dimpotrivă, este rezultatul dezvoltării istorice, al interacțiunii factorilor istorici și al dezvoltării dogmatice; definițiile metafizice ar fi probabil de neînțeles pentru primii urmași ai lui Isus Hristos, ideile etice sunt complet absente în ea Predica de pe Munte a avut în vedere lumea țăranilor siro-caldeeni, galileeni Simbolul Niceean se referă la oamenii care au gustat înțelepciunea elenă Arătând că Predica de pe Munte este tocmai o predică, o învățătură morală, iar simbolul Niceean este un simbol, o definiție a credinței - semnificația problemei puse nu numai că nu este eliminată, dimpotrivă, toată importanța ei se subliniază: de aceea este interesant de știut de ce în epoca lui Hristos, în În secolul I al Bisericii stătea în prim plan o predică moralizatoare, iar în secolul al IV-lea primează definiția metafizică a credinței Dacă aruncăm o privire dintr-o dată în general - destul de slab - materialul istoric care poate fi implicat în acest caz, atunci avem impresia că transferul centrului vieții în creștinism la învățătură, în general vorbind, coincide cu trecerea creștinismului de la solul semitic la cel greco-roman Prin urmare, schimbarea în direcția creștinismului - etic în teoretic-metafizic - trebuie pusă pe seama influenței elenismului asupra creștinismului Astfel, aproximativ, se poate formula esența obiecțiilor teologului richlianist englez Heg împotriva activității dogmatice a Sinodelor Ecumenice Celebrul istoric german al Bisericii Ad Harnack, ca Richlianist, are același punct de vedere negativ în raport cu activitatea dogmatică a Sinoadelor Ecumenice El își exprimă cu succes principalele obiecții în cuvintele marelui poet german Goethe în două epigrafe ale operei sale principale "Lehrbuch der Dogmengeschichte" Și anume: "Religia creștină nu are nimic de-a face cu filozofia Ea este în sine un fenomen puternic în care, din când în când, omenirea căzută și suferindă era reînnoită; iar dacă o astfel de acțiune îi este recunoscută, atunci ea este mai presus de orice filozofie și nu are nevoie de sprijinul ei De asemenea: "Fără autoritate, o persoană nu poate exista, și totuși, aduce cu sine atâta greșeală cât și adevărată; ea perpetuează în indivizi ceea ce trebuie să treacă ca o particularitate, respinge și lasă să treacă ceea ce trebuie fixat și este motivul principal pentru care umanitatea nu se poate clinti În consecință, Harnack se răzvrătește împotriva introducerii unui element filozofic în adevărurile credinței creștine, şi împotriva dogmelor ca formule neschimbate şi obligatorii în domeniul teologiei Nu considerăm că este sarcina noastră să respingem adogmaștii - aceasta este datoria dogmaticii și parțial a eticii - să spunem pe scurt că Harnack înțelege greșit dezvoltarea dogmatică a Bisericii dacă vede lanțuri în dogme (cf "autoritatea") care îngrădează conștiința umană și îi sunt străine Dimpotrivă, "din punctul de vedere al istoriei bisericii, dogmele sunt rezultatul lucrării minții umane asupra adevărurilor revelației, - acestea sunt aceleași adevăruri ale revelației, doar extrase din ea, trecute prin conștiința credincioșilor (Bisericii) și au primit consolidarea sensului obținut într-o anumită formulare "Dogma, de fapt, arată relația dintre adevărul revelat de Dumnezeu și rațiunea umană - trebuie să admitem că dezvoltarea dogmatică în Biserică este absolut necesară, deoarece este un indicator că adevărul lui Hristos este insuflat în conștiința credincioși " Dacă considerăm că dezvoltarea dogmatică este completă, atunci aceasta înseamnă să recunoaștem că "mintea umană, conștiința ecleziastică, a asimilat revelația divină în întregul și completitatea ei și că fenomenele noi sunt imposibile în viața culturală, socială, care ar trebui să fie iluminate dintr-un punct de vedere creștin; dar bineînțeles că nu este așa Istoria activității dogmatice a Bisericii în epoca Sinodelor Ecumenice se deschide odată cu proclamarea de către întreaga Biserică la primul Sinod Ecumenic al Demnității Divine a lui Iisus Hristos Victoria exterioară a religiei creștine, recunoașterea ei de către stat, a corespuns declarației solemne făcute de Biserică în fața puterii seculare și a primit sancțiune de la aceasta din urmă - despre singura și incomparabilă credință a acestei religii în Iisus Hristos Problema demnității Sale a fost, în același timp, problema semnificației religiei creștine și a Bisericii Sensul luptei dogmatice care a apărut după Sinodul din și a umplut secolul al IV-lea a constat în eliminarea neînțelegerilor pe care formula de la Niceea le provocase în Orient și în afirmarea finală a tuturor membrilor Bisericii Prima perioadă a istoriei dogmelor se încheie cu Sinodul de la Constantinopol ( - ), la Sinoade s-a stabilit definitiv credința în deplina Divinitate a Mântuitorului pentru Biserica Catolică și i s-a recunoscut cu tărie întreaga umanitate După Sf Atanasie Capadocienii pe de o parte, episcopii romani și Ambrozie din Milano pe de altă parte Dar obiectivul nu ar fi fost atins atât de devreme ( ) M E Posnov "Cu privire la chestiunea izvoarelor doctrinei creștine și a sarcinilor ei" S P B , p - (Christian Reading Magazine , ) nu, dacă în Răsărit, la Constantinopol, celebrul suveran, venit din Apus, Teodosie I, nu ar fi ajutat cauza cu hotărârea sa fermă Teologii care au luat parte la hotărârea Sinodului de la Constantinopol au fost oameni înzestraţi cu cea mai înaltă educație a timpului lor și în același timp devotați idealurilor monahismului Iar capadocienii au fost, de altfel, teologi relativ originali, demni studenți și admiratori ai lui Origen; sub forme noi au făcut ca credința creștină a lui Atanasie să fie de înțeles pentru societatea modernă, deși cu unele schimbări Alături de ei stătea un om care anticipa problemele viitorului, egal cu ei în educație, dar superior lor în originalitatea gândirii - acesta este Apolinar din Laodicea În nimic nu și-a dezvăluit arianismul slăbiciunea, întrucât în viteza căderii sale, nu mai putea fi susținut de favoarea împăraților Dar doar prin Teodosie I s-a realizat catolicismul - "ideea unei societăți care ar trebui să unească Estul și Occidentul în această confesiune" Istoricul Ranke spune pe bună dreptate că ideea creștină (niceena, ortodoxă) a dobândit dominația asupra sistemelor elene și eretice nu numai prin doctrină, ci în același timp prin cursul evenimentelor mondiale Victoria Nikeismului s-a hotărât pe Tigru, unde a fost ucis împăratul Iulian, și la Adrianopol prin moartea lui Valens În această perioadă, Biserica creștină era încă în contact cu elenismul și a luat din acesta tot ce putea folosi A doua perioadă începe cu Sinodul de la Calcedon ( ) Prima jumătate, mai mare a acesteia, este perioada în care Biserica de stat, bazată pe ctitoria de la Niceea, condusă de împărat, episcop și călugăr, a primit drepturile de cetățenie Dar după un timp de relativ calm, s-a pus din nou problema relației dintre Divin și uman în persoana Mântuitorului Opoziţia dintre şcoala antiohiană şi noua teologie alexandriană, care până atunci era resimţită (înţeleasă) ca singura bisericească, s-a acutizat în această chestiune, iar Episcopul Alexandriei a reuşit să o promoveze în punctul central al interesului bisericesc Marea controversă care a izbucnit nici măcar nu a fost aparent soluționată la cele două Sinoade de la Efes ( și ), ci doar la Sinodul de la Calcedon datorită unei formule negative ample Această formulă, dictată de Occident în persoana Papei Leon I, a fost recunoscută, nu fără influența împăratului, de către Conciliu, în sensul Occidentului, credința neschimbătoare a părinților, dar în sensul Est, o formulă de compromis care are nevoie de interpretare și pentru mulți nu tocmai ortodoxă Nu fără motiv, așadar, formula calcedoniană este numită "ghinion națională" pentru regatul bizantin Toate Consiliile care au fost înainte de Niceea aparțin categoriei Consiliilor Locale Regionale Consiliul de la Niceea a fost primul în viața Bisericii creștine, care a acoperit întreaga lume creștină - orbis christianorum La ea au participat cei mai importanți mitropoliți - Roma (prin delegații lor), Alexandria, Antiohia și Ierusalim Sinodul de la Niceea a fost primul exemplu sau prilej în care autoritățile laice au luat parte activ la organizarea Sinodului Sinodul de la Niceea a fost convocat de Constantin cel Mare, conducătorul Estului și Vestului A fost într-adevăr un avoZoch oіkoѵrshkt} Sinoadele de la Efes, Calcedon, Constantinopol și altele au avut același caracter Prin urmare, decretele lor au primit un caracter universal obligatoriu pentru toți creștinii Dar în sensul de autoritate bisericească, sancțiune spirituală, mistică, Sinoadele ecumenice nu s-au deosebit de cele regionale Iar membrii Consiliilor Locale au fost inerenți conștiinței activității sub îndrumarea Duhului Sfânt Martirul Ciprian ia scris (ep ) Papei Corneliu despre Sinodul său de la Cartagina: "placuit nobis, sancto Spiritu suggerente" Toate Consiliile sunt aceleași și toate au semnificație universală și putere universală După cum am văzut mai sus, Tertulian chiar și în Sinoadele timpului său (secolele al II-lea și al III-lea) a văzut (de jejuniis, p ) "reprezentarea solemnă a întregii creștinătăți" Evident, vorbim de semnificația spirituală, morală a Conciliilor, și nu de cea externă spațială, căci atunci existau doar Consilii regionale Atât Sinoadele Ecumenice, cât și cele regionale au autoritate exclusivă spirituală Fiecare Consiliu a fost convocat pentru a vorbi în numele lui Dumnezeu și a hotărî prin puterea Duhului Sfânt ( ) Primul Sinod Ecumenic ( ) a fost convocat pentru erezia lui Arie la Niceea în Arie, poate libian prin naștere, a fost educat la școala martirului Lucian În Alexandria, el apare în timpul persecuției galeriene Ravna lui pentru credință îl face să fie o sută ( ) miercuri profesorul Gidulyanov Mitropoliții în primele trei secole, pp și urm ( ) Sursele pentru înfățișarea activităților Sinodului de la Niceea și expunerea doctrinei ariane, în lipsa unor acte oficiale care nu au fost efectuate nici la Sinodul I, nici la cel de-al II-lea Ecumenic, pot servi drept lucrări ale participanților și contemporanilor la Sinodul - Eusebiu din Cezareea, Eustatie din Antiohia și Atanasie din Alexandria Eusebiu are informații în două dintre scrierile sale, Viața regelui Constantin și Epistola către cezarienii din Palestina Dintre lucrările lui Atanasie, aici au o importanță deosebită "Determinările Sinodului de la Niceea" și "Epistola către episcopii africani" Din numărul destul de mare de lucrări ale lui Eustathius al Antiohiei, deținem aproape doar fragmente - singurul său discurs, explicația Genezei și "Despre actele Sinodului de la Niceea" În plus, există legende ale istoricilor - nu contemporani ai Catedralei: greci - Philostorgius, Socrate, Sozomen și Teodoret, latină - Rufinus și Sulpicius Severus Apoi, ar trebui să amintim știrile despre arianism și despre Sinodul de la Niceea lui Epifanie romanul rigurosului Meletios, episcop de Likopol, oponent al episcopului Petru al Alexandriei ( - ) în problema acceptării celor căzuți în Biserică Cu toate acestea, potrivit lui Sozomen, el a părăsit curând Meletie și s-a alăturat episcopului Petru, care a fost numit diacon Dar când acesta din urmă i-a excomunicat pe adepții lui Meletie din Biserică și nu le-a recunoscut botezul, Arie s-a răzvrătit împotriva acestor măsuri dure și a fost el însuși excomunicat de Petru După martiriul lui Petru ( ), s-a unit cu Biserica Alexandriei, sub noul episcop Ahile Potrivit lui Philostorgius, Achila l-a făcut pe Arie presbiter și, după moartea sa (? sau ), ar fi fost considerat candidat la scaunul alexandrin Potrivit lui Gelasius din Kizi-chesky, dimpotrivă, succesorul lui Achila, episcopul Alexandru (din sau ) l-a numit pe Arius preoților și l-a numit într-o biserică din oraș, numită Gavkaliya Potrivit lui Teocrit, lui Arie i s-a încredințat sarcina de a tâlcui Sfintele Scripturi A fost venerat de episcopul Alexandru Respectul pentru el din partea femeilor evlavioase este atestat de episcopul Alexandru În aparență, Arie era înalt, slab, ca un ascet, serios, dar plăcut de mânuit, elocvent și priceput în dialectică, dar și viclean și ambițios; era un om cu un suflet neliniştit În general, Arius este portretizat ca fiind bogat înzestrat în natură, deși nu este străin de deficiențe Evident, generațiile următoare, potrivit lui Loofs, nu ar fi putut spune nimic rău despre el dacă, devenind deja bătrân (yersh, după Epiphanius), nu ar fi devenit vinovatul unei dispute care i-a transformat pentru totdeauna numele într-un sinonim pentru cea mai cumplită apostazie și osândă În această dispută, viața lui de mai târziu a trecut Aceeași dispută l-a pus, probabil pentru prima dată, cu un pix în mâini pentru a-și apăra învățătura, făcându-l scriitor și chiar poet Când Arie, într-o ciocnire cu episcopul Alexandru al Alexandriei, a apelat la episcopii din răsărit pentru sprijin, l-a numit pe Eusebiu de Nicomedia "Sollukianist", adică colegul său, coleg la școala din Antiohia În general, Arius se considera un adept al școlii din Antiohia și a căutat simpatie în poziția sa și a găsit-o cu adevărat - de la foștii săi colegi de școală Alexandru cipriot, apoi lucrarea anonimă "Actele Sinodului de la Niceea" și istoria completă a Sinodului de la Niceea, întocmită de un autor puțin cunoscut Gelasius din Cyzicus în ultimul sfert al secolului al V-lea ( ) La Sinodul de la Niceea sunt și alte referiri succinte, precum discursul lui Grigorie, presbiter al Cezareei, aproximativ părinți Toate acestea sunt adunate într-o ediție exemplară: Patrum Nicaenorum latine, graece, coptice, arabice, armenice sociata opera ediderunt H Gelzer, H Hilgenfeld, Q Cuntz Adjecta et tabula geographica (Leipzig ) În rusă există un eseu de Rozanov Istoricul O Seeck vorbește mult despre natura mesajelor speciale ale lui Eusebiu, vorbind în general negativ despre el Alexandria și Philostorgius se referă și la Arie ca fiind un discipol al lui Lucian Având în vedere acest lucru, trebuie să spunem câteva cuvinte despre întemeietorul școlii antiohiene, presbiterul Lucian Se cunosc foarte puține lucruri despre el și despre învățăturile lui El a primit educația timpurie de la Macarie din Efes În anii ai secolului al III-lea, a acționat în Antiohia în unanimitate cu conaționalul său Paul de Samosata Acesta din urmă a fost condamnat la Sinodul din Antiohia din - Totuși, se pare că Lucian de Samosata, conducătorul școlii din Antiohia în - , nu a fost de acord cu o astfel de condamnare; a rămas fidel lui Pavel și a rămas în afara comuniunei, și chiar în excomunicare, de la cei trei urmași ai lui Pavel - Domnos, Timeu, Chiril Colaboratorul lui Lucian la școală a fost probabil preotul Dorotheus, despre care vorbește foarte bine și Eusebiu ( ) Spre sfârșitul vieții, Lucian se pare că s-a împăcat cu Biserica din Antiohia și a fost primit în comuniune El a fost în cele din urmă împăcat cu Biserică prin martiriul său glorios, pe care Eusebiu îl menționează cu atâta entuziasm ( ) Dezacordul lui cu învățătura bisericească a fost uitat, iar discipolii săi au putut ocupa liber scaunele episcopale în Orient În lipsa datelor istorice, este extrem de greu să vorbim despre credințele dogmatice ale lui Lucian Întrucât toți "Sollukianistii" au respins eternitatea Fiului către Tatăl, înseamnă că această poziție a fost una dintre principiile principale ale învățăturii lui Lucian Caracterizarea învățăturii lui Lucian este oarecum ajutată de legătura sa strânsă cu Pavel din Samosata Pe de altă parte, trebuie să ne gândim că Lucian, în timp ce lucra la textul Cărților Sfinte, s-a familiarizat temeinic cu Origen și, pe baza metodei teologice, apropiindu-se de el, și-a îmbinat învățătura la persoana a doua cu Pavlov Aceasta ar putea avea ca rezultat unirea Logosului lui Hristos cu Iisus omul, Fiul lui Dumnezeu prin adopție, după desăvârșirea treptată Epiphanius îi numește pe Lucian și Origen ca profesori ai arienilor Este puțin probabil ca Arie să adauge o "nouă erezie" învățăturii primite mai devreme: s-a referit invariabil la simpatia colegilor săi, ceea ce înseamnă că nu a introdus nimic nou, original în învățătura sa Harnack subliniază în special importanța școlii antiohiene în problema originii ereziei lui Arie, numind-o "pântecele mamei doctrinei ariane, iar Lucian, capul acesteia, Arie înaintea lui Arie" Învățăturile lui Arie au fost în mare măsură determinate de premisele generale ale școlii antiohiene din filozofia lui Aristotel La începutul teologiei a existat o propunere despre transcendența lui Dumnezeu și (ca o concluzie) neimplicarea Lui în orice fel de emanații - fie sub forma unei revărsări de Stgro / Zol?;, prolatio) SAU zdrobire (Statpeaw) , divisio), SAU NAȘTERE - €OS aytvv }T s ( ) Eusebiu, Istoria bisericească VIII, : IX, ( ) Ibidem Din acest punct de vedere, nu putea fi vorba de ѵio$ teoi, ca co-etern cu Dumnezeu; noţiunea de naştere (adică un fel de emanaţie) a Fiului din Tatăl, chiar dacă numai în timp, ar fi, de asemenea, în contradicţie acută Despre Fiul se poate vorbi doar în timpul care a apărut și nu a provenit din ființa Tatălui, ci a fost creat din NIMIC (ktig/ha oѵk outshѵ) Fiul lui Dumnezeu, după Arie, a luat ființă prin voia lui Dumnezeu, înainte de timp și veac, tocmai când Dumnezeu a vrut să ne creeze prin El Principalele prevederi ale învățăturilor lui Arie sunt următoarele: Logosul a avut începutul existenței sale (і/ѵ igote ote оѵк уѵ, erat, quando non erat), pentru că altfel nu ar exista monarhie, ci ar fi diarhie (două principii); altfel El nu ar fi fost Fiul; căci Fiul nu este Tatăl Logosul nu a provenit din esența Tatălui - care ar duce la o divizare sau fragmentare gnostică a Ființei Divine sau la reprezentări senzuale care aduc Divinul în lumea umană - dar El a fost creat din nimic conform VOIA Tatălui ((( oѵk oѵtshѵ ueuovѵev b Xoyos") Adevărat, el are o existență pre-pașnică și pre-temporală, dar în niciun caz eternă; El, prin urmare, nu este cu adevărat Dumnezeu, ci este în esență diferit de Dumnezeu Tatăl; El este o creatură (ktist / ha, tgostrla), iar Scriptura folosește astfel de expresii despre El (Fapte ; Evr ) și Îl numește întâiul născut (Col ) Deși Fiul este în esență o creatură, totuși El are un avantaj față de alte creaturi: după Dumnezeu, El are cea mai înaltă demnitate; prin el Dumnezeu a creat toate lucrurile, precum și timpul însuși (Evr : ) Dumnezeu în primul rând l-a creat pe Fiul ca "începutul căilor" (Prov : Kru? €KTIST€ / heh) Există o diferență infinită între Dumnezeu și Logos; între Logos și creaturi este doar relativă Dacă Fiul este numit egal cu Tatăl, atunci trebuie să se înțeleagă că prin harul și bunăvoința Tatălui a devenit astfel - El este Fiul înfiat; oarecum incorect, într-un sens larg, El este numit Dumnezeu Voința Sa, așa cum a fost creată, a fost inițial și mutabilă - la fel de capabilă (dispusă) atât de bine, cât și de rău Nu este imuabil (attractto?); numai prin direcția liberului său arbitru a devenit fără păcat și bun Slăvirea Lui este meritul vieții Sale sfinte, prevăzută dinainte de Dumnezeu (Filipeni ) Învățăturile episcopului Alexandru sunt expuse în scrisoarea sa către episcopul Alexandru de Bizanț (Teodor C Istoria I, ), în enciclica (Socrate C I I, ), în discursul său, păstrat în limba siriacă - sermo de anima - transfer de salcie al lui Arie în scrisorile sale către însuși episcopul Alexandru și către Eusebiu de Nicomedia "Noi credem", scrie el în prima epistolă giratorie, așa cum ne învață Biserica apostolică, într-un singur Tată nenăscut, Care nu are autor al ființei Sale și în zzz singurul Domn, Iisus Hristos, Unul-Născut Fiu al lui Dumnezeu, născut nu dintr-un Tată inexistent, ci dintr-un Tată existent, nu în asemănarea unui proces material, nu prin separare sau revărsare ci în mod inexprimabil, deoarece Esența lui (ѵтгоо'тася) este NECUNOSCĂBIL pentru ființele create " Expresia "a fost întotdeauna înainte de veacuri" - dci rgro alwa>v - nu este deloc identică cu conceptul de "nenăscut" (nu = ayeѵѵ^tu ) Prin urmare, trebuie să-i atribui Tatălui nenăscut, o demnitate care îi este numai proprie (olkcîov d£t (o / ia), recunoscând că El nu are în nimeni un originar al ființei Sale; dar trebuie să-i dea cinstea cuvenită Fiul, atribuindu-I o naștere fără început de la Tatăl (tt]ѵ аѵар%оѵ аѵтф тгара toѵ Patron ueѵѵт/оы), НѲ Renunță la închinarea Lui la Dumnezeu, dar recunoaște în El corespondența exactă a chipului Tatălui în toate, și să asimileze semnul nenăscutului numai Tatălui (atunci ау€ѵѵт]toѵ tu Patri r , ѵѵ Іѣsra), de ce Însuși Mântuitorul spune: "Tatăl Meu este mai mare decât Mine" (Ioan ) Pentru Episcopul Alexandru, a existat fără îndoială că a spune că nu a fost odată nici un Fiu înseamnă același "că a admite că Dumnezeu a fost odată dăoyos, avofoch După cum se vede, învățătura episcopului Alexandru este foarte strâns legată de teologia lui Origen, însă, spre deosebire de arianism, reprezentând dezvoltarea sa în dreapta Înmoaie expresiile dure ale lui Origen În acest caz, este necesar să recunoaștem influența asupra dogmaticii tradițiilor Episcopului Alexandru al Asiei Mici păstrate de la Sf Irineu și parțial din Meliton Învățăturile lui Atanasie din Alexandria Pentru a trece la narațiunea Sinodului de la Niceea, mai avem de spus despre părerile teologice ale lui Atanasie cel Mare Născut probabil în anul , la vremea Sinodului de la Niceea, era un tânăr diacon, în vârstă de aproximativ de ani, iar din cauza gradului său nu putea participa la şedinţele oficiale ale Sinodului Athanasius aparținea acelor naturi talentate care se dezvoltă foarte devreme Deci chiar la începutul disputelor ariene, în jurul anului , el a scris două eseuri - "Ădyoț kata 'EĂĂ^vtov" sau "Oratio contra gentes" (un cuvânt împotriva păgânilor) ȘI ((/\o-yos kata tu? еѵаѵѲр) (О г ] (> £ ( yV EK ț(Dy ( *)? Ek Fytoch, (r)eoO (іihg/ѳіѵo set (r)eo Ahѳiѳio set) EVTA, OOIUѳEYEATA, OROOOOYOT TGATRI, IOO TGA TGATA, TO TU TU, TO TU TU, TO TU TU TU TU TU TU TU uggterau-TU і'оѵ каі ЕуЕѴЕТо та тгаѵта, тоѵ іа туѵ урЕТЕраѵ аалтуріаѵ (тарк OLO katoѵgtіаѵ ty trаtrі Dar acest cuvânt (d/xotos), fiind o concesiune SAU un acord cu moravurile, este ales ca un cuvânt de opoziție și de luptă clar exprimat împotriva stângii Adevărat, această expresie "d^otow-cot" este semnificativă Momentul formal al comparației, care se exprimă în ea, duce cu siguranță la două subiecte, așadar, la o diferență în Dumnezeu după ipostaze, către care s-a îndreptat toată teologia Răsăritului, sub influența lui Origen; din punct de vedere al conținutului, această expresie ar putea desemna două subiecte, ambele ca similare în esență și ca egale în esență Prin urmare, pe de o parte, ar putea include idei subordonate străvechi despre "al doilea Dumnezeu", dar, în același timp, a putut să coincidă cu Afanasievsky, ortodox despre nașterea Fiului din ființa Tatălui ( ) *); în timp ce oroohagoch a amenințat MODALIS De aici, cuvântul în cauză - adică OfJLOLOVtnOS, fiind un acord cu ortodocșii, însemna concentrarea forțelor în lupta împotriva arianismului spre dreapta; în timp ce anterior o concentrare similară era la stânga Prin urmare, s-a deschis posibilitatea unei reconcilieri interne finale a direcțiilor est și vest în teologie ( ) Teodorit De haeret fabula IV, ( ) Sfântul Atanasie (De Synodis c xli) spune: "Pentru că ei (Omyusienii) au spus despre Fiul că El este atât de esență, cât și asemănător în esență, asta nu înseamnă nimic altceva din spusele lor, deoarece El este consubstanțial Minne A gr, t XXV - p Profesorul An Spassky argumentează după cum urmează: doi termeni au servit ca o trăsătură caracteristică a dogmei Omiusienilor - o/xotos katoѵaiav și /xoiovcrios "O/xotos kat'oѵachau ȘI NEINFORMAREA cu el /L kata tgaѵta - au fost folosite de Alexandru al Alexandriei împotriva lui Arie Se găsesc la Atanasie și sunt egale cu el orooypo? După Philostorgius (I, ), Eusebiu și Theognis, la semnarea simbolului Niceean, au schimbat / xooѵ (cu $ in o / xotovaios; el de asemenea (IV, ) raportează că studentul lui Lucian, sofistul Asterius, a fost primul care a introdus acest cuvânt ar putea fi format din expresia orlno? kat oypaѵ, prin analogie cu e/looiltu? și în opoziție cu aceasta " (Istoria mișcărilor dogmatice I, , pp - ) Împăratul nu se aștepta la apariția unei noi tendințe în rândul partidelor religioase și, desigur, și-l dorea cu atât mai puțin Prin urmare, când a apărut, el s-a alăturat cu atât mai mult partidului oportunist al lumii, căruia nu îi păsa de dogmatică, ci de politica de curte și de cariera personală, de influența dintre episcopi - adică de deja numiții Urzakiy, Akakiy și Valens , care nu s-a oprit nici înaintea violenței de dragul împăratului Omițând experimentele lor la reconcilierea părților aflate în litigiu la Consiliile sirmiene din - și la Sinodul de la Arimin din , vom spune doar despre ultima formulă de conciliere adoptată la Nisa la ianuarie Aceasta a fost în esență formula a -a sirmiană, modificată de Urzakiy și Valens, unde în loc de ovala Omian s-a pus tgаѵta, IMENNO vultur Ăeyo/xev toѵ ѵіоѵ тш тгаті kata tgaѵta, ac urafaі Heuoѵаі te kaі & аакоѵаіі> - o expresie mai puțin definită care permitea POSIBILITATEA înlocuirii kata tgаѵta cu CUvântul kata fiovXrfacv, ON WANT, după bunul plac Această formulă nicenă trebuia să înlocuiască definiția nicenă A fost confirmată la Sinodul de la Constantinopol din Dar a fost o victorie pentru partidul de la curte și chiar pentru arieni, nu pentru omien Capetele acestuia din urmă - Vasile din Ankira, Chiril din Ierusalim și Eustathius din Sebastia - și-au pierdut influența În contrast, Eudoxie a trecut la Constantinopol din Antiohia; Eusonius, un vechi adept al lui Arie, s-a stabilit în Antiohia, iar Eunomius, un discipol al lui Aetius, a devenit episcop de Cyzicus Din mâinile lui Eunomie a fost botezat în Cilicia înainte de campania sa împotriva lui Iulian, adică nu cu mult înainte de moartea sa, împăratul Constantius Victoria obținută de strictii arieni la sfârșitul domniei lui Constanțiu a fost începutul căderii lor finale Nu și-au ascuns planurile, așa că au fost ușor de înțeles de toată lumea și au stârnit firesc dezgust pentru ei înșiși Pe de altă parte, domniile care au urmat lui Iulian ( ) și Jovian au fost complet nefavorabile pentru intrigile adventului ( b) Primul, evident, i-a patronat pe arieni: l-a invitat pe Aetius la el și l-a alungat pe principalul lor dușman - Atanasie hotii episcopi carieristi, care au complicat, complicat si derutant extrem de lupta arian Adevărat, sub împăratul Valens s-a deschis din nou câmpul pentru astfel de tipuri; dar era deja prea târziu; procesul de reluare, adică de clarificare a adevăratelor motive ale dezacordurilor, a fost clar definit Datorită acestor împrejurări, a început întoarcerea către Crezul Niceean Curând a devenit evident că dezacordul dintre reprezentanții teologiei origeniste și apărătorii credinței niceene s-a rezumat în mare parte la neînțelegeri de terminologie și, în parte, la suspiciuni nedrepte unul față de celălalt în erezii de diferite feluri Numai timpul și experiența ar putea înlătura suspiciunile, înlătura neînțelegerile și ar putea învăța ce armă bună este dată împotriva arienilor în simbolul Niceean Desigur, ar fi nedrept să reducem întreaga reacție niceană la o dispută despre "cuvinte" - nu, în spatele cuvintelor se ascund concepte, vederi întregi Ideea este că în epoca Primului Sinod Ecumenic nu exista încă o terminologie cu totul definită, unanim recunoscută pentru a exprima doctrina Dumnezeului în trei, pe care o folosim în prezent Acum există o distincție strictă între termenii "ființă" (osha) și "ipostas" (ѵtgosttasgi?): Pvvyi este folosit pentru a desemna natura comună tuturor celor trei persoane ale Divinității; al doilea este recunoscut ca fiind identic cu termenul "persoană" și este folosit pentru a exprima trinitatea Contemporanii Conciliului de la Niceea nu au făcut o astfel de distincție: ambii termeni au fost în general recunoscuți ca echivalenti, deși cu o conotație specială în special Este semnificativ faptul că teologii tendinței origenistice au folosit ambii termeni pentru a desemna diferența reală dintre persoanele sau ipostazele divine (ovffta = vgoataasch În sensul Târziu, o persoană) Pentru apărătorii credinței niceene, dimpotrivă, ambii termeni desemnau ființa unică a Dumnezeului trinității (wroaraai^ = ojocha - într-un sens ulterior - natura) Pentru unii, așadar, nu a existat un termen tehnic special pentru exprimarea momentului unității, pentru alții - pentru exprimarea momentului diferenței sau pluralității în conceptul de Dumnezeu în trei A existat un motiv pentru acuzațiile reciproce Teologii niceeni au înțeles însăși natura divină (Ѳсбт^) a ființei absolute prin ființa oMa; a vorbi de diferențe ouo-ta, în Divin, ar însemna, din punctul de vedere al terminologiei lor, a introduce politeismul prin recunoașterea diferitelor naturi divine Origeniștii, într-adevăr, au dat motive pentru un fel de acuzație, nu numai prin terminologia lor, ci și prin concepțiile lor subordonate și alianța cu arienii La rândul lor, Originiștii nu s-au putut împăca cu folosirea cuvântului (( ѵtgbataаія )) pentru a desemna doar natura unică a Divinității, expresia ";ua woo-Taats" le-a răspuns ca sabellianism direct Între timp, teologii niceeni nu le-au oferit niciun termen definit și fără ambiguitate pentru a exprima diferența reală dintre Tatăl și Fiul și Duhul Sfânt ( c) Timpul în care s-a realizat clar că argumentarea în esență nu se contraziceau în gândire, în ciuda terminologiei diferite, poate fi considerată un punct de cotitură în istoria disputelor triadologice din secolul al IV-lea Aceasta a avut loc la Sinodul de la Alexandria din Sinodul de la Alexandria din a rezumat toate lucrările anterioare de gândire teologică privind dezvăluirea doctrinei Treimii, a decis sau a atins serios asupra principalelor întrebări prezentate de vremea lui și a avut o influență puternică asupra evenimentelor ulterioare în dezvoltarea a doctrinei bisericeşti Împăratul Constanțiu, spre sfârșitul vieții sale, s-a putut încânta cu gândul că a reușit să dea Bisericii o singură formulă de credință și să o împace (Biserica) cu statul Totuși, toate acestea (definițiile și formulele sirmiene și niceene și altele asemenea) s-au dovedit a fi o clădire pe nisip La mai puțin de un an de la moartea lui Constanțiu, Sinodul convocat de Atanasie în august a afirmat următoarele: "deși unii, sub pretextul că prezentarea credinței Sinodului de la Niceea nu este suficientă, au vrut să scrie despre credință și cu stăruință a invadat-o; totuşi, sfântul Sinod, întrunit la Sardica, s-a indignat de aceasta şi a hotărât să nu scrie mai mult despre credinţă, ci să se mulţumească cu credinţa mărturisită de părinţii din Niceea, căci acestei mărturisiri nu îi lipseşte nimic, după împlinirea lui pietate; şi să nu fie a doua oară să se afirme mărturisirea de credinţă, pentru ca mărturisirea scrisă la Niceea să nu poată fi considerată insuficientă şi să nu li se dea acest motiv pentru cei care doresc să scrie şi să facă des definiţii credinţei (* ) A fost extrem de important să declarăm întregului Orient că încercările de a înlocui simbolul de la Niceea cu alte formule au fost eșuate, iar acesta este marele merit al Sinodului alexandrin al celor de episcopi Dar are și alte merite În legătură cu ceea ce tocmai s-a spus, a rezolvat problema acceptării arienilor care s-au întors în Biserică și a celor care au devenit arieni Mai mult, unii dintre membrii Consiliului au cerut strictețe - privarea de demnitate a celor nou intrați în Biserică C ) Atanasie, împreună cu episcopii care îl simpatizau, a decretat: "nu cere ( ") Termenul "față", trbashtgov - a fost discreditat în Est de Sabellius; el, înțelegând-o în sensul de "mască", a folosit-o în prezentarea învățăturii sale, care reprezenta o negare hotărâtă a dogmei trinității Numai în Occident cuvântul parsopa era folosit în sensul de subiect, fără a trezi suspiciuni; Sabellianismul în Occident a fost văzut în cuvântul oroohasoch ( ) Defilați la Antiohieni Creațiile Sfântului Atanasie (traducere rusă PI, ) ( ) Rufin I, nimic mai mult de la ei, ci doar că anatemizează erezia ariană și mărturisesc credința mărturisită de sfinții părinți în Niceea" ( ) Unul dintre cele mai importante subiecte ale activității conciliare a fost problema semnificației termenilor Mergând să întâlnească oameni slabi care doreau să accepte simbolul Niceean, dar erau stânjeniți de expresiile sale - otsooypo, oѵ (tsa} ѵtgoatChu, Consiliul stabilește semnificația acestora Pentru mulți, expresia "trei ipostaze" părea suspectă, deoarece nu este cuprinsă în Sfânta Scriptură Dar cei care au folosit această expresie i-au convins pe cei prezenți că ei cred în Sfânta Treime, ei cunosc Treimea nu numai după nume, ci cu adevărat existentă și rămânând, nu numesc trei zei, sau trei principii, ci o singură Divinitate și o Origine Aceștia din urmă, în explicație, au spus că nu au filozofat după Sabellius, ci au numit Divinitatea o singură ipostază, gândind același lucru pentru a spune că există o singură ființă ( ), că Zeitatea este una și natura ei este unu trei ipostaze, au început să fie de acord cu cele din urmă în aceasta, iar cei care afirmă ei înșiși o esență au aprobat părerea primului în forma în care au explicat-o "( ) De la începutul anilor , sau de la domnia lui Iulian, problema Duhului Sfânt a devenit punctul central al discursului teologic O formulare profund corectă a întrebării despre Duhul Sfânt și a soluției sale corecte a fost dată de Sf Atanasie Înapoi la sfârșitul anilor ai secolului al IV-lea, în cele trei scrisori ale sale către Serapion din Tmuit, Atanasie cel Mare a prezentat o soluție exhaustivă la această problemă Argumentul lui Atanasie cel Mare este convingător: dacă, conform mărturiei Scripturii, Duhul Sfânt este ceva independent în Sfânta Treime, dacă El nu poate fi numărat printre creaturi, dacă El are proprietăți divine și este izvor de sfințire, făcând alte făpturi să ia parte din natura divină, atunci "El nedespărțit de Sfânta Treime" ( ), "propriu Fiului și esența Tatălui ( , ), este una cu Tatăl și cu Fiul (I, ) ) " Cei care învață despre creația Duhului "despart și deosebesc Treimea", pun în pericol însăși doctrina Fiului ( : ) Într-o singură Divinitate, nimic nu poate fi străin și străin și, prin urmare, există "o singură Sfântă și desăvârșită Treime, cunoscută în Tatăl, Fiul și Sfântul Duh" ( , ) La Sinodul din Alexandria s-a hotărât despre Duhul Sfânt: să-i anatematizeze pe cei care "afirmă că Duhul Sfânt este o făptură și este despărțit de esența lui Hristos Pe Treime o cunoaștem nu numai după nume, ci ( ) Defilați la Antiohieni, capitolul VII ( ) Prin urmare, ipostaza lor = ființă ( ) Defilare Volumul III - cu adevărat existent și rămas, Tată cu adevărat existent și care rămâne, cu adevărat Fiul existent și care rămâne în sine, Duhul Sfânt care rămâne și există"( ) Marii campioni ai ortodoxiei bisericești nu au ascuns raționamentul incorect, necunoscut nouă înaintea acestui Sinod, despre imaginea unirii în persoana lui Iisus Hristos a două naturi Și cu această ocazie se dă, sau cel puțin se conturează un punct de vedere corect asupra problemei" ( ) Sinodul de la Alexandria din , în general începutul anilor ai secolului al IV-lea, în timpul căruia cade domnia lui Iulian, este o linie de cotitură și un punct de cotitură în multe alte aspecte fundamentale generale Împăratul Iulian, care a permis episcopilor exilați să se întoarcă ( ), nu a făcut-o din bune intenții; în același sens a încercat să dezbină știința păgână și învățătura creștină Spre deosebire de aceasta, în rândul creștinilor s-a maturizat convingerea că educația creștină ar trebui privită ca desăvârșirea și completarea celor vechi Din acel moment, a început tocmai reconcilierea intereselor științei laice și teologice, al cărei reprezentant Origen era considerat, cu obiectele de credință, purtătorul cărora era venerat Atanasie Conducătorii învățați ai noii teologii stau cu toții pe temeiul teologiei niceene, dar provin din tradiția origeniană și nu sunt străini de speculațiile alexandrine și de exegeza antiohiană Datorită acestui fapt, a avut loc o reconciliere nu numai a Alexandriei și a Asiei Mici, ci și a direcțiilor de vest și de est "Noua Nicene" Capadocieni Spre deosebire de perioada anterioară, noua perioadă din istoria disputelor trinitare se caracterizează printr-o abordare treptată a simbolului de la Niceea și, în final, adoptarea lui la primul Sinod de la Constantinopol (scit al doilea ecumenic) Mișcarea către simbolul Niceean a început în partidul în curs de dezvoltare al noilor-picei Omyusienii au servit drept contingent principal pentru acest partid Primul moment, mărturisind nașterea partidului Nou Nicee, ( ) Defilare Pagină - ( ) Suită Sh, - : (( 'Avros Ăo'yos oir$ eyueѵeto ek tt)ъ Mar ia? to kata aarka uey£ѵt]tai avryutgoch l' r/păs, kai oѵtіo tcXcuds kai oHokKh Auge-TGIOXEOVOS OIRA ARAHHOO OOKUTUTOOTOOTOOTOOTOO AIRA TO AIRA AIRO, OOLIREE RBOTO RBOTO, Alla KAI I/RUX^S AUPOT/RIA UEOOUS În plus El este Cel Care S-a întors la Lazăr și l-a înviat: âv p(t) TLva) s chemat la el - iar teiko^ - l-a înviat ( ) Abreviat C Istoria III, prof Spassky (&b) consideră Sinodul de la Antiohia din , sub împăratul Jovian, care era format din de episcopi A adoptat Simbolul Niceean; dar în numele Sinodului i s-au adăugat următoarele cuvinte explicative, sau mai bine translucide: "La Sinodul de la Niceea, cuvântul "consubstanțial", care pare ciudat unora, a primit de la părinți o anumită interpretare conform căreia înseamnă că Fiul s-a născut din esența Tatălui și că El este asemenea Tatălui în esență "(& ) Aceste cuvinte semnifică o schimbare decisivă în starea de spirit a orientalilor, favorabilă adoptării Simbolului Niceean: acceptă chiar o/yuomlo? și іk cloud ownas toѵ tgatroch, se face doar o încercare de a reinterpreta termenul brooyloch în sensul omiusian - "asemănarea în esență", iar o astfel de interpretare este atribuită în mod destul de neașteptat părinților primului Sinod Ecumenic Dar acești de episcopi ai Sinodului de la Antiohia au fost, aparent, doar "primele semne" ale partidului Nou Nicee Formarea propriu-zisă a partidului datează chiar de la începutul anilor Nucleul acestui partid a fost faimoasa trinitate din Capadocia - Vasile cel Mare, Grigore Teologul și Grigore de Nyssa Părerile lor sunt fundamental identice Ei sunt, în primul rând, creatorii noii ortodoxii Grigorie "Teologul" a fost cel care a prezentat-o pentru prima dată (în ) cu o claritate deplină și i-a dat cea mai perfectă expresie (Orat I) Vasile cel Mare a introdus-o victorios în politica bisericească Grigore de Nyssa i-a dat o justificare științifică completă Aceste trei persoane au fost, parcă, sacrificiul ispășitor al Capadociei, care a dat atât de mulți oponenți hotărâți ai ortodoxiei niceene - sofistul Asterius, Eudoxie din Constantinopol, Eunomius, Auxentius din Milano, Grigorie și Gheorghe, care au ocupat scaunul alexandrin în timpul exilul lui Atanasie cel Mare Principalul merit al celor trei mari Capadocieni a fost acela de a elucida sensul teologic al termenilor -ovala si bromatasp? Munca lor filologică se bazează pe premisele filosofiei neoplatoniștilor și a lui Aristotel Plotin a fost primul care a aplicat termenul treich mgoataaach zeității pentru a defini relația dintre Unul, Mintea și Sufletul O definiție mai precisă a CONCEPTElor ovala și vgoataaich a fost dată de Porfiry Expresia sa clasică: ((а%рі trsyѵ ѵтгоааауѵ tuѵ toѵ Ѳеоѵ тgroеХѲйѵ оѵаіаѵ" - Esența Divină s-a dezvoltat până la trei ipostaze; prin urmare, ovala - esența (Zeitatea), •px -like, the hypostases and the hypostases were three delimitates; neoplatoniștii de mai târziu În decizia întrebarea, care este sensul real al conectării cu termenii ovala și ѵtgbatatasch ÎN ANEXA LA DIVINITATE, filozofia lui Aristotel a ajutat cu doctrina sa de ( ) Prof Spassky Istoria mișcărilor dogmatice, p ( ) Abreviat C Istoria III, substantia abstracta and concreta Vasile cel Mare definește diferența dintre esență și ipostază, ca între general și particular, - koіѵоѵ și і юѵ "Numele sunt de două feluri, spune tatăl menționat, unele înseamnă natura generală a lui ko^ѵ fu (tm)), cum ar fi, de exemplu, o persoană; altele au un sens particular (I^kshtera), prin care se înțelege nu generalul natura, ci conturul unui lucru real în funcție de trăsătura sa distinctivă, care nu are nici cea mai mică legătură cu un obiect omogen cu el, cum ar fi, de exemplu, Pavel, Timotei "( ) Nu se poate spune că s-a obținut astfel o claritate deplină în interpretarea termenilor confuzi "Dacă natura ( v tpѵоѵ opuavo^ prin care a urmat еttsfaѵeiі toѵ (r)€оѵ, A VORBIT Despre аѲр(ѵтго Athan Cu Apoi eu, ( ) Cf Adv jovian în Hahn, Biblioth der Symbol , s Adevărat, greșelile evidente ale lui Apollinaris au fost observate și subliniate de Sf Atanasie, iar mai târziu Grigore de Nazianz, Grigore de Nyssa și Epifanie Meritul lor principal este că au dovedit necesitatea recunoașterii în Hristos a sufletului uman rațional Cu privire la modul în care cele două naturi au fost unite în Hristos, părinții menționați au permis expresii vagi, vagi și chiar incorecte Deci St Grigore de Nazianze, mărturisind ferm în persoana lui Isus Hristos fѵsgeі? ріѵ ѵо, Ѳоъ каі аѵѲртгоъ viol е оѵ ѵо ( ), VORBEȘTE DESPRE amestecare (pcifa, sgѵukraaya, amkraslya) ÎN CREȘTINII CELE DOUĂ NATURILE Grigore de Nyssa, ca și cum, nu era departe de ideea transformării naturii umane în natură divină în Hristos ( - ) Sf Epifanie a folosit expresia ta vo kerasta? eU ev, ATUNCI, IISUS HRISTOS I-A PERMIS SA UNICE doua naturi intr-una ( c) Astfel, deși teoretic ei considerau două naturi în Hristos ca ceva "altfel și diferit" (iAAo kai aLAo), ȘI ȘI CONSIDERAU proprietățile LOR (іЗісо/khata) ca fiind excluse reciproc, de fapt a existat un amestec de proprietăți (communicatio idiomatum) Prin urmare, din antichitate se vorbea despre "Dumnezeul răstignit" (Deus crucifixus) iar Preacurata Fecioară Maria a fost numită Theotoko? Interesul religios și practic al părinților și teologilor secolului al IV-lea a fost îndreptat spre realitatea mântuirii noastre Nu era nevoie de raționament filozofic, concluzii logice, formulări precise Desigur, nu este o coincidență faptul că St Atanasie nu a lăsat niciun tratat savant despre Sfânta Treime Credința în întruparea reală și reală și întruparea lui Dumnezeu a rămas fermă; dar faptul în sine a fost recunoscut ca profund misterios și nesupus investigației raționale umane Personal, necondamnat în mod specific în Orient ( ), Apollinaris și-a continuat activitățile didactice Cel puțin, Fericitul Ieronim l-a ascultat în Antiohia, în anul , fără a pune problema ereziei sale Pentru prima dată, Apollinaris West a condamnat, sub Papa Damasus, la Sinodul Roman din , și a mărturisit credința catolică că Dumnezeul desăvârșit l-a asumat pe omul perfect ( ) Argumentul papei împotriva lui Apollinaris este formulat astfel: "Dacă o persoană imperfectă este acceptată (de Fiul lui Dumnezeu), atunci mântuirea noastră este și imperfectă, pentru că nu întreaga persoană este mântuită Dacă întreaga persoană este moartă, ( ) Raport Q , ( ) Sph Eunom XLV, ( ) Ancorat §§ , ( ) Sinodul de la Constantinopol din (= al II-lea Ecumenic) anatemizează clar doar " kai ttjv (atpeaiv) ^AmgoAAіvario'tshѵ" (dreapta I) ( ) Perfectum deum perfectum suscepisse hominem (Mansi ) atunci este necesar ca tot ce piere să fie mântuit Acest argument a fost adesea folosit în epoca controverselor hristologice În Orient, "erezia apolinarienilor" a fost condamnată la Sinodul de la Constantinopol din Forțat, în cele din urmă, să părăsească Biserica, Apollinaris și-a stabilit comunitățile în Siria Începutul controversei hristologice Diodor din Tars și Teodor din Mopsuestia Întrebarea cum un Dumnezeu desăvârșit și un om desăvârșit ar putea forma o unitate (una) - cu excepția lui Apolinar - i-a ocupat pe oponenții săi hotărâți, pe antiohieni, totuși, în viziunea lor filozofică, parțial oameni asemănători Din formula că Hristos este "un Dumnezeu desăvârșit și un om desăvârșit", ATUNCI există și kata tgѵeѵra și kata aarka - EI au ajuns la concluzia că în Hristos trebuie să recunoaștem două naturi diferite și mereu diferite Diodor de Taras și Teodor de Mopsuestia, care erau filosofi treji, excelenți exegeți, asceți stricți și Niceeni convinși, au motivat corect că o umanitate completă și perfectă nu poate fi concepută fără libertate și schimbare, că divinitatea și umanitatea sunt opuse care pur și simplu nu pot fi conectate, comasate Hristologia lor s-a bazat pe aceasta, care a fost determinată de ei nu de principiul cosmic-soteriologic, ci de imaginea vie a Evangheliei a lui Isus Hristos Hristos este alcătuit din două naturi separate, a căror unire poate fi gândită astfel: Dumnezeu-Logos a luat o persoană separată (re'Ăetov аѲѲтгоѵ, telаоѵ аѵѲтгоѵ тгбштгоѵ), într-o anumită măsură unită cu EL (аѵюѵѵѵѵ ) , adică El L-a locuit Această infuzie nu a fost esențială (оѵаМгр), substanțială, - dar nu a fost doar spirituală, ci kata, adică Dumnezeu s-a unit cu omul Isus într-un mod cu totul special, parțial prin analogie cu Legătura sa cu sufletele binecuvântate (kat еѵЗокіаѵ) și m-am obișnuit (contactat) cu NIM (аѵаFAа) LOGOSUL TrăIA ÎN HRISTOS, KYAKUL ÎN TEMPLU Natura umană nu s-a schimbat substanțial; dar încetul cu încetul s-a dezvoltat și s-a îmbunătățit Legătura CARE (crwreĂtv et? ev trgrosgsotgoѵ) Hv a fost FIZIC (еѵсгі? fѵсгзтр, dar relativă (jxctlkti) Inițial a fost morală, dar datorită dezvoltării, îmbunătățirii și întăririi, devine, parcă, o singură ființă venerabilă sau subiectul ( ) în sens propriu nu a existat vorbire, ci se poate vorbi doar de percepție ( ) Şcoala teologică antiohiană, spre deosebire de Apollinaris om din partea Logosului Prin urmare, să o numești pe Mary "Sotoko?", în sens strict, este absurd Totul în activitatea lui Hristos a fost clar împărțit în divin și uman În cele din urmă, Isus a devenit un "om îndumnezeit" (avirtgo^ evOtos;) Diodor din Tars și Teodor din Mopsuestia, ca reprezentanți străluciți ai școlii din Antiohia, determină direcția principală a acestei școli Nestorius a fost în întregime elevul lor Punctul de plecare al Sinoadelor II și IV Ecumenice este diferența de teologie a reprezentanților școlilor alexandrine și antiohiene Prin urmare, există un mare interes și chiar se impune prezentarea concepțiilor teologice ale lui Chiril al Alexandriei, ca cel mai important reprezentant al școlii alexandrine în secolul al IV-lea și, nu mai puțin important, ca contemporan al lui Nestorie Învățăturile lui Chiril al Alexandriei Un inconvenient semnificativ în prezentarea învățăturilor lui Chiril decurge din faptul că acesta nu a dezvoltat-o în mod pozitiv, după principiul cercetării teoretice, ci numai după cerințe polemice și formulate în tezele necesare scopului De aceea, în terminologia Sf Chiril nu era stabil, deși în acest caz are un oarecare avantaj față de capadocieni, întrucât nu permitea confuzia, contopirea Divinului cu umanitatea Credința Sf Chiril, ca și Sf Atanasie şi Grigore Nazianul, spre deosebire de antiohieni, nu provin de la Hristosul istoric, ci de la Theo^-Aoyo? Dumnezeu Cuvântul, prin întrupare, s-a asimilat Lui Însuși, ca să spunem așa inclus în alcătuirea întregii naturi omenești, și totuși a rămas același cu El înainte de întrupare; nimic din El nu s-a schimbat; dar El a luat umanitatea în unitatea ființei Sale, fără a pierde nimic din ea; dimpotrivă, El l-a ridicat prin percepția Sa în ființa Sa la cea mai înaltă onoare Unindu-se cu natura umană, Iisus Hristos a rămas la fel ca înainte de întrupare, adică de un individ nedespărțit, care și-a atașat ceva, fără a-l schimba, fără a-l transforma în ființa Sa Tot ceea ce trupul și sufletul omenesc al lui Dumnezeu Cuvântul a îndurat, El Însuși a îndurat, căci ele sunt trupul și sufletul Său O astfel de schemă poate fi confirmată de spusele lui Chiril al Alexandriei însuși Cuvântul - după el - a devenit om, dar nu a perceput un om - uіuovѵev аѵѲрштгоч, оѵк аѲѲрмгоѵ ( °) Cu toate acestea, este uman natura și-a făcut propria - fâtav brolrjat t^ѵ aarka Uniți cu EL kat'oѵspаѵ, kata fypѵ, kaѲ* ѵtgoataаіѵ - Dumnezeu a născut pe Sfântul * ( ) Epist Migne Patr gr LXXII, c, Fecioara trupeasca; de aceea spunem că Ea este Theotokos (Ѳеоѵ, еѵыѲеѵта (tarki kaѲ' ѵтгоааіѵ u ауіа tgarѲІѵoch ektetoke v<ns în limba lui Cyril nu sunt strict distinse ( ) Cele de mai sus explică reproșurile lui Cyril de către Harnack (DG s ) pentru instabilitatea terminologiei Vezi preot T Liascenko Sf Chiril al Alexandriei , p ( ) ^tay eіѵаі tgkuteѵoreѵ tuѵ vlov fѵsnѵ ( ) Epist Migne LXXII, p - ( ) Harnack (DG II s ) recunoaște ca caracteristic și atrage atenția asupra faptului că Chiril a respins definitiv opinia conform căreia în Hristos ar exista o persoană individuală, deși i-a atribuit lui Hristos toate părțile constitutive ale ființei umane În concluzie, prezentarea învățăturii lui Chiril pe chipul lui Iisus Hristos După cum se vede din cele de mai sus, problema unirii într-o singură persoană a Dumnezeu-omul din două naturi, care transcende înțelegerea umană, nu s-a pret în mod firesc la asimilarea de către gândirea umană, explicarea completă și exprimarea exactă Diferențele, ambiguitățile în înțelegerea acestui subiect de neînțeles din partea teologilor din Alexandria și Antiohia s-au reflectat în limbaj, în imaginea expresiilor, foarte dezagreabile, uneori contradictorii Dar au existat de mult timp și nu au dus la dezacorduri serioase Atitudinea orientalilor față de iluziile lui Apollinaris dovedește clar atitudinea lor precaută față de misterioasa întrebare Pentru a ridica problema unei erezii teribile, care se presupune că amenință puritatea și integritatea doctrinei creștine și pentru a cărei suprimare este necesar un sinod ecumenic, multe alte circumstanțe însoțitoare și calități individuale ale persoanelor care au condus scaunul alexandrin și constantinopolitan în sfertul I al secolului al V-lea era nevoie Rivalitatea dintre episcopii Alexandriei și Constantinopolului Personajele lui Chiril al Alexandriei și Nestorie al Constantinopolului Până în secolul al IV-lea și în secolul al IV-lea, primatul în Răsărit aparținea Episcopului Alexandriei Activitatea Sf Alexandru și, în special, Atanasie cel Mare au adus slavă nestingherită scaunului din Alexandria Succesorul acestuia din urmă, Arhiepiscopul Petru, a proclamat de împăratul Teodosie, împreună cu Papa Damasus, un model de credință creștină, iar apoi Timotei s-au considerat în dreptul de a-și promova candidatul la Scaunul de la Constantinopol (după înlăturarea lui Demofil) - în persoana nefericitului Maximus-Cynicus Dar aici Sinodul de la Constantinopol din creează brusc, pe neașteptate, prin canonul al -lea un rival arhiepiscopului Alexandriei sub forma episcopului de Constantinopol, subordonat până acum mitropolitului lui Heraclius Totuși, nici după Sinodul menționat mai sus, Arhiepiscopul Alexandriei nu se consideră că și-a pierdut drepturile în Orient Succesorul lui Timotei, arhiepiscopul Theophilos al Alexandriei (din ), în , după moartea episcopului Nectarie al Constantinopolului, a căutat să-l plaseze pe Isidor, presbiterul clerului său, în scaunul vacant Dar aici a trebuit să cedeze celui atotputernic atunci Harnack (DG II s ) și Loofs (Leitfaden s ) ridică întrebarea: a fost această predare "monofizită" și a răspuns în sensul că este necesar să se distingă esența materiei, conținutul - de imaginea de expresie; apoi, din moment ce Chiril a invatat ca Logosul a ramas rl a fѵ&іya chiar si dupa incarnare, el putea fi citat si de monofiziti Dar, pe de altă parte, Chiril a susținut că întreaga umanitate perfectă în Hristos nu se amestecă cu Divinul Această teză era deja împotriva monofiziților nobil, lucrător temporar Eutropius, care a nominalizat candidatura presbiterului Ioan al Antiohiei Numai ca urmare a acestui fapt, arhiepiscopul Teofil nu a putut avea nicio simpatie specială pentru Ioan, care ocupa scaunul Constantinopolului Dar aici au avut loc și evenimente noi, care au întărit sentimentul de nemulțumire al lui Teofil față de Ioan și l-au adus la ostilitate și dușmănie La sfârșitul secolului al IV-lea, arhiepiscopul Theophilos i-a persecutat sever pe călugării nitrieni pentru cinstirea lor față de Origen, care a fost declarat eretic de unii teologi Teofil a învins-o pe Nitria și până la de călugări au fost nevoiți să fugă în Palestina Cincizeci de călugări din Palestina au venit la Constantinopol; între ei se aflau aşa-numiţi "fraţi lungi" (ayeHfoI rakroi) - Amonius, Dioscor, Eusebiu, Euthymius, dintre care bătrânul Amonius se bucura de mare autoritate ( ) Ioan Gură de Aur a avut milă de călugării exilați, le-a dat adăpost, dar nu i-a acceptat în împărtășirea bisericească, ci a scris o cerere pentru ei arhiepiscopului Teofil Acesta din urmă a fost teribil de nemulțumit de intervenția arhiepiscopului Constantinopolului Între timp, la Constantinopol, călugării origenişti au găsit acces la împărăteasa şi au depus o plângere la ea împotriva lui Teofil Rezultatul a fost chemarea acestuia din urmă la judecată la Constantinopol Totuși, Teofil a reușit să întoarcă lucrurile în așa fel încât nu Ioan Gură de Aur a început să-l judece, ci el însuși a devenit judecător peste Ioan Gură de Aur Lupta pentru primatul în Răsărit și atitudinea ostilă al Arhiepiscopului Alexandriei către Constantinopol - au fost moștenite de succesorul lui Teofil, nepotul său Chiril, Arhiepiscopul Alexandriei din Când în Arhiepiscopul Constantinopolului Atticus a restabilit numele lui Ioan Gură de Aur în diptice, Chiril i-a condamnat aspru fapta Înălțarea bruscă a Episcopului de Constantinopol la Sinodul din l-a tulburat nu numai pe Arhiepiscopul Alexandriei, ci și pe Papa Romei Ca motiv de înălțare, canonul indică "noua Roma", ca sediu al Episcopului Constantinopolului De aici s-ar putea deduce că Papa, ca episcop al "vechii Rome", poate fi mai jos decât Constantinopolul Acesta este primul În al doilea rând, a început o dispută între Roma și Constantinopol din cauza Iliricului, care a devenit acum dependent civil de Constantinopol și ecleziastic de Roma În al treilea rând, contemporanul Nestorius, Papa Celestin I ( - ) a fost personal nemulțumit de Nestorie pentru că acesta din urmă a luat parte la pelagienii expulzați din Italia și, trimițând o scrisoare papei despre aceasta, l-a numit "frate"; în timp ce Chiril al Alexandriei s-a referit la papă drept "tatăl părinţilor" ( ) Sozomen C Istoria VIII, P În faptul că Chiril și Nestorie, ca indivizi cunoscuți, ca personaje personale, sunt supuși unei mari responsabilități pentru agitata dispută hristologică aprinsă, așa că vechii și noii, nu numai istoricii și teologii, sunt de acord în acest sens Așa că Papa Celestine i-a scris lui Nestorius despre disputa care se ivise: "De unde ți-a venit dorința de a-ți îndrepta discursurile către astfel de subiecte, a căror soluție, conform principiilor rațiunii, este răutatea? De ce ar trebui un episcop să propovăduiască poporului un astfel de lucru care jignește în ei cinstirea pentru nașterea Fecioarei? Cuvintele nesfânte despre Dumnezeu nu trebuie să tulbure curăția credinței străvechi" ( ) În mod similar, Akaky din Verria a scris în scrisoarea sa de răspuns către Chiril cu privire la erezia lui Nestorius: " La început nu a fost nevoie să oferim această doctrină" "Într-adevăr, ce folos (Bisericii) a adus Apolinar din Laodocia, care se credea un mare luptător înaintea altora, în apărarea dreptei credințe, un războinic puternic împotriva dușmanilor săi? Nu se vede oare prudența puternică, prudența deplină în cuvintele rostite singure? 